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पा निधन : 
जनवरी, १८९२ 


आभार 
कुमारप्पाजी ने गांधी-अथेशास्त्र को अपने चिन्तन और 
प्रयोग से जो आकार दिया, उसके प्रति श्रद्धाउजलि के रूप में 
तथा उस दिशा में आगे बढ़ने के उद्देश्य से राजस्थान के कुछ 
मित्रों ने सन्‌ १९६७ में कुंमारप्पा ग्रामस्वराज्य संस्थान' का 
प्रारम्भ किया। इस संस्थान ने कुमारप्पाजी को जीवनी और 
उनकी समग्र रचनाओं का विषयों के अनुसार सुसम्पादित 
संग्रह प्रकाशित करना तय किया। इसकी चर्चा गांधी सेवा संघ 
के अध्यक्ष आदरणीय श्री अण्णासाहब सहस॒बुद्धे से हुई। 
उन्होंने प्रसन्नतापर्वक इस योजना के पहले भाग-कुमारप्पाजी 
की जीवनी तैयार करने के लिए संस्थान को आथिक सहायता 
देना स्वीकार किया। गांधी सेवा संघ के इसी सहयोग के 
परिणामस्वरूप यह पुस्तक तेयार हुई । 
प्रसन्नता को बात है कि स्व सेवा संघ प्रकाशन ने इस 
पुस्तक को प्रकाशित करना स्वीकार किया। कुमारप्पाजी के 
जीवन और व्यवितत्व के विषय में स्बश्री काकासाहब काले लछ- 
कर, देवेन्द्रकुमार गुप्त, झवेरभाई पटेल, डॉ० देसाई, वाई० 
बी० जोशी, क्ृष्णमुति, एम० विनायक, शिवराम करंष्णन, 
जी० रामचन्द्रन्‌ और मुनियाण्डी तथा अन्य मित्रों से बहुत 
सहायता भिली है । कुमारप्पाजी का अधिकांश साहित्य अखिल 
भारत ग्रामोद्योग संघ द्वारा प्रकाशित हुआ है। यह संघ बाद 
में सर्व सेवा संघ में विलीन हो गया। उनके धर्म-संबंधी 
विचार 'क्रिश्चियानिटी-इटस इकॉन्नॉमी एण्ड वे ऑफ लाइफ' 
नामक पुस्तक में से दिये गये हैं, जिसे नवजीवन प्रकाशन, 
अहमदाबाद ने प्रकाशित क्रिया है । इन सबके प्रति संस्थान 
हादिक आभार प्रकट करता है। 
“लेखक 


दो शब्द 


प्रोफेसर जे० सी० कुमारप्पा हमारे देश के एक प्रमुख 
अर्थशास्त्री तथा गांधीवादी रचनात्मक कार्यकर्ता थे। इंग्लेण्ड 
और अमेरिका में उच्च एकाउप्टन्सी की शिक्षा प्राप्त कर जब 
वे भारत लोटे, तो उन्होंने भारतीय अर्थशास्त्र पर अपना एक 
बहद्‌ निबन्ध महात्मा गांधी के पास अवलोंकनाथ भेजा । 
गांधीजी ने उनको मिलने के लिए साबरमती-आश्रम में 
बुलाया । इसी पहली मुलाकात में श्री कुमारप्पा बापूजी के 
व्यक्तित्व और विचारों से बहुत प्रभावित हुए और उन्होंने 
गुजरात विद्यापीठ में अध्ययन के लिए अहमदाबाद आना 
स्वीकार कर लिया । 


। प्‌ सनम 


ढ० ्‌ न्न्मभ 


उसके बाद तो वे अखिल भारत ग्रामोद्योग संघ के मंत्री 
के नाते बहुत वर्षों तक मगनवाड़ी, वर्धा में रहे । वाद मे 
उन्होंने वर्धा-नागपुर रोड पर शेल्डोह गाँव में पन्नयी आश्रम 
की स्थापना की और ग्रामों में स्वावलूम्वी अरथशास्त्र का 
कठिन, किन्तु सफल प्रयोग किया । 

जब कुमारप्पाजी मगनवाड़ी में कार्य करते थे, तव कई 
वर्षों तक मुझे भी उनके सम्पर्क में आने का सौभाग्य प्राप्त 
हुआ था । उनका सरल जीवन, किन्तु अर्थशास्त्र-सम्बन्धी 
गहरे विचार बड़े तकसंगत व ॒प्रभावोत्यादक थे । वे बापू की 
विचारधारा से बिलकुल एकरस हो गये थे ओर उनके जीवन 
का यही ध्येय बन गया था कि भारत की ग्रामीण जनता का 
वर्तमान आथिक शोषण वन्द हो और वह स्वावलम्बन के 
आधार पर अपने समग्र जीवन का पु]न्निर्माण शीघ्रता से करे। 
उन्होंने कई पुस्तकें भी लिखीं, जो गांधीवादी अर्थशास्त्र की 
अमर क्ृतियाँ हैं। 

मुझे खुशी है कि श्री जवाहिरलाल जैन ने कुमारप्पाजी 
के जीवन, व्यक्तित्व और विचारों पर यह ग्रन्थ बड़े रोचक 
ढंग से लिखा है। में आशा करता हूं कि इस पुस्तक का 
समुचित स्वागत होगा और देश के रचनात्मक कार्यकर्ताओं में 
उसका व्यापक प्रचार किया जा सकेगा । 


राजभवन, अहमदाबाद-४ -भ्रीमन्नारायण 
८-७-७२ 


प्॒रस्तावना 


भारत की स्वतन्त्रता के २५ वर्ष पूरे हो गये हें तथा १५ 
अगस्त से स्वातन्त्य-महोत्सव सारे देश में आयोजित हुआ है। 
यह उचित समय है, जब कि गत २५ सालों में हम लोगों ने 
देश के निर्माण की दृष्टि से क्या किया और महात्मा गांधी ने 
देश को जो राह दिखलायी थी उसका अमल कहाँ तक हुआ, 
इसका चिन्तन किया जाय । 


स्वराज्य किसको मिला, इस सम्बन्ध में ही यदि सवालरू 
पूछा जाय, तो जैसा कि डॉ० कुमारप्पा ने कहा है, विदेशी 
लोग यहाँ से चले गये उसके वदले भारतीय लोगों के हाथ में 
देश की बागडोर आ गयी; लेकिन शोषण का जरिया वैसा 
ही कायम रहा है। फक इतना ही हुआ कि ब्रिटिश राज्य- 
व्यवस्था में इस देश का जो धन शोषण के द्वारा विदेश जाता 
था; आज यह काम अपने ही देश के शहरवाले, उद्योगपति, 
राज्य चलानेवाले और हर किस्म के बुद्धिजीवी लोग कर 
रहे है । 

ग्रामीण जीवन में कोई परिवर्तन नहीं हुआ, ऐसी बात 
नहीं है । गाँव-गाँव में स्कूल खुले, सड़क बनीं, कई जगह बिजली 
आयी, दवाखाने खुले और खेती के लिए सिचाई का प्रबन्ध भी 
हुआ। लेकिन गाँव का कच्चा माल सस्ते-से-सस्ते दाम पर 


न्‍म्मावाक ३] जयवमात 


न+ बन 


शहरवालों को तथा उद्योगों को मिलता रहे, यह पहले का 
रवैया वैसा ही चालू रहा। मुझे लग रहा है कि पिछले २५ 
सालों में गांधीजी के विचारों से जितने दूर हम जा सकते थे, 
उतनी दूर हम जा चुके हैं । विकेन्द्रित अर्थ-व्यवस्था के बदले 
देश में केन्द्रित अर्थ-ब्यवस्था कायम की गयी । श्रमाधारित 
पंचवर्षीय योजना बनाने के बजाय पूंजी पर निर्भर रहकर भी 
विकास का मार्ग अपनाया गया। ज॑सी गुलामी की शिक्षण- 
पद्धति पहले चछती थी, उसीको बढ़ाने का काम आज भी 
हो रहा है। गांधीजी तथा डॉ० कुमारप्पा ने खादी-ग्रामो- 
द्योग के जरिये स्वदेशी का जो पेगाम देश को दिया था, 
उसको जीवित रखने का काम कुछ हृुद तक सरकारी अनुदान 
से होता रहा, लेकिन इनको देशकी योजनाओं का मध्यबिन्दु 
नहीं बनाया गया । ग्रामाधारित अर्थ-व्यवस्था के बदले ऊपर 
से सम्पत्ति बढ़ती रहे! तथा वह धीरे-धीरे ' परकोलेट' होकर 
नीचे के स्तर पर जाती रहेगी, इसी दृष्टि से सारा आर्थिक 
विकास हुआ और यह उसी नीति का फल है कि आज देश 
के सामने बेकारी का एक महान्‌ संकट खड़ा हो गया है । 
डॉ० कुमारप्पा ने संतुल्ति कषि का जो सिद्धान्त देश के सामने 
रखा था, उसको भी पहल २० सालों में विदेश से करोड़ों रुपयों 
का अनाज छाकर हम ठुकराते रहे। इसलिए स्वतन्त्रता की 
रजत-जयन्ती के अवसर पर यह पुरतक नयी तथा पुरानी 
पीढ़ी को गत २५ साल के राष्ट्र-जीवन का समालोचन करने 
तथा भविष्य की दृष्टि से विचार करने में मदद रूप होगी, 
ऐसी मुझे आशा है। 


-९-.. 


डॉ० कुमारप्पा का बचपन और शिक्षण-काल उतना महत्त्व 
का नहीं है, जितना उनका आगे का कार्य महत्त्वपूर्ण है। १८९२ 
में उनका जन्म हुआ । एक ईसाई परिवार के परोपकार के 
संस्कार बचपन से ही उनकी माताजी से मिले | एक-एक मिनट 
का ख्याल रखना तथा अपने कार्यक्रम का निष्ठरता से पालन 
करने की शिक्षा पिताजी से मिली । बचपन में ही जब वे 
हाईस्कल में पढ़ते थे, तो एक शाम पिताजी ने बाजार से कुछ 
सामान लाने को कहा तो उनको भी इनकार कर दिया, क्योंकि 
उस समय किसी मित्र के साथ टेनिस खेलने का कार्यक्रम तय 
हो चुका था । जब से उनका सावंजनिक जीवन शुरू हुआ, तब 
से ऐसे अनेक प्रसंग आये, जब उन्होंने अपनी दृढ़ता दिखलायी । 
एक बार बिना पूर्व सूचना दिये मिलने आने पर गांधीजी से 
भी उन्होंने कह दिया, “आपसे आज में नहीं मिल सकगा, 
क्योंकि में काम में व्यस्त हें ।” डाक्टर राजेन्द्रप्रसाद को बिहार 
भूकम्प सहायता निधि के एक ट्रस्टी को निकाल देने के लिए 
कह दिया । किशोरलालभाई तथा महादेवभाई ने एक बार 
जेल में दो कैदियों के ऊपर जो अन्याय हुआ था उस सम्बन्ध 
में समझौते का एक प्रस्ताव किया था, उसको भी उन्होंने नहीं 
माना और निर्भीकतापुर्वक अपने विचार पर दृढ़ रहे । मेरे 
जेसे छोटे कार्यकर्ता को कभी-कभी लगता था कि कुमारप्पाजी 
का अहंकार ही उनको इस तरह से बर्ताव करने को बाध्य 
करता रहा होगा । 

जब वे दूसरी बार अध्ययन के लिए अमेरिका गये, तब 
उन्होंने पब्लिक फिनान्स एण्ड इंडिआज पाव्हर्टी' नाम से एक 


कल २ (3 जा 


अध्ययनपूर्ण पुस्तक लिखी । ब्रिटिश सरकार द्वारा भारत का 
कितना शोषण होता रहा है, इसका लेखा-जोखा उसमें दिया । 
गांधीजी ने वह पुस्तक गहराई से पढ़ी और डॉ० कुमारप्पा 
को मिलने के लिए अहमदाबाद बुलाया । बम्बई में चार्टर्ड 
अकौंण्टेण्ट के नाते काम करके “चार अंकों में' मासिक आय 
करने की दिशा में वे पहले सोचते थे। विलायती पोशाक में 
पूर्ण रूप से रंगा हुआ उनका जीवन गांधीजी से मिलने पर 
पूरा बदल गया। बम्बई का अपना धंधा छोड़कर गूजरात 
विद्यापीठ के प्राध्यापक के नाते काम करने चले आये। बाद 
में उनकी पुस्तक का प्रकाशन यंग इंडिया में गांधीजी ने क्रमश: 
किया । कुमारप्पा पूरी तरह सादगी का जीवन बिताने लगे। 
ग्रामीण सवक्षण के काम में वे जेसे-जेसे गहराई में गये, वेसे- 
वसे उनको हिन्दुस्तान की दरिद्रता का साक्षात्‌ दर्शन होता 
गया । अर्थशास्शीय सिद्धान्तों के ऊपर उनका जितना लेखन 
हुआ है, उसमें हिन्दुस्तान की दरिद्रता को मददे नजर रखकर 
इस देश के विकास का अथशासस्‍्त्र क्या हो सकता है, इसी पर 
उनका चिन्तन अकट हुआ है। 

कुमारप्पा बुराई को अभिव्यक्त करने में जितने इमानदार, 
स्पष्ट एवं प्रखर थे, बुराई को दूर करने, उसे सुधारने और 
नयी रचना करने में भी उनकी दृष्टि उतनी ही पैनी थी । 
कुमारप्पा स्वभाव से बहुत भावनाशील थे । जसा सोचते थे, 
जसा सही मानते थे, वेसा ही प्रकट करते थे; स्वयं जल्दी अमलछ 
करना चाहते थे और दूसरों से करवाना भी घाहते थे । छृकिन 
इन तीनों बातों का सामंजस्य, जेसा कि स्वाभाविक है, बहुत 


न 


ही कम बेठ पाता था, इसलिए उनके मन पर खीझ, निराशा 
दु:ख एवं तनाव की स्थिति अक्सर बनी रहती थी । 

वे अपने निजी जीवन में सरल, सच्चे अपरिग्रही ओर 
व्यवस्थित थे । सार्वजनिक जीवन में भी जहाँ कहीं अन्याय, 
विषमता अथवा अनौचित्य देखते थे, अत्यन्त ऋ्रुद्ध हो उठते 
थे। ढोंग, दिखावा और आत्म-प्रवंचना से वें बहुत चिढ़ते थे । 
ईश्वर ने उन्हें भाषा पर असामान्य अधिकार दिया था, अतः 
उनकी वाणी आग उगलने छगती थी। वे जितने निर्भीक तथा 
भावनापूर्ण थे, उतने ही कष्ट-सहिष्णु भी थे । 

कुमारप्पा ईसाई-धर्म के वर्तमान स्वरूप के विरोधी थे । 
उनका मानना था कि आज का ईसाई-धर्म एक नपा-तुला, 
सुविधापूर्ण, स्वार्थी और वयक्तिक बन गया है। कुमारप्पा ने 
विवाह नहीं किया । कोई व्यक्तिगत सम्पत्ति नहीं अजित की । 
करोड़ों गरीबों की गरीबी कंसे दूर हो, सिफ शिक्षण के द्वारा 
नहीं; वरन्‌ सम्मानपूर्ण और स्वतन्त्र रोजगार क द्वारा वें 
विकास कर सके, उसकी सेद्धान्तिक शोध और तत्सम्बन्धी 
प्रयोगात्मक और व्यावहारिक तथा व्यापक प्रयत्न वे आजीवन 
करते रहे। उन्होंने साधुओं की तरह कपड़े रंगे नहीं, पादरियों 
की तरह विशिष्ट पोशाक पहनी नहीं, पर अपने जीवन और 
व्यवहार से वे ईसामसीह के सच्चे अनुयायी और ईसाई-धर्म 
के सच्चे ज्ञाता थे। गांधीजी ने कुमारप्पा को 'धर्मशास्त्र के 
ज्ञाता' ( डॉक्टर ऑफ डिव्हिनिटी ) की उपाधि प्रदान की थी । 

उन्हें सत्य और असत्य के बीच में, यथार्थ और आदशो के 
बीच में समझौते की स्थिति मान्य नहीं थी। मध्यममार्ग से 


उन्हें चिढ़ थी। यही कारण था कि वे विशेष लोक-संग्रह नहीं 
कर सके और लोग उनसे डरते भी थे । 

गांधीजी की स्मृति किस तरह चिरस्थायी रखी जाय, 
इसके सम्बन्ध में भी कुमारप्पा के विचार बड़े क्रान्तिकारी थे। 
उन्होंने कहा, हमारे देश में जनतन्त्री सरकार है। स्मारक 
की स्थापना सरकार अपने आथिक साधनों से कर सकती 
है। स्मारक के लिए रुपया एकत्र करने में जो शक्ति लगायी 
जायगी, उसका अच्छा उपयोग रचनात्मक कामों में लगाने से 
होगा। गांधीजी के कार्यक्रमों को रुपयों की कमी कभी नहीं 
रही । सबसे बड़ी कमी कार्यकर्ताओं की रही है। गांधीजी की 
स्मृति में खड़ी की गयी सबसे बड़ी स्मृति व्यक्ति की है। हमे 
उचित व्यक्तियों की निधि तैयार करनी चाहिए। जब त्याग- 
वृत्तिवाले लोग निकलेंगे तो वे गांधीजी के प्रकाश को फैलाते 
हुए देश में घ॒र्मेगे और वे ही अहिसक विचार के श्रेष्ठ प्रति- 
निधि होंगे। वही गांधीजी का सच्चा स्मारक होगा, जो 
व्यक्ति की विराट तथा छिपी हुई युवा-शक्ति को अपने दायरे 
में छा सके और उसे ज्ञान्ति और समन्वय के मार्ग पर मोड़ 
सके । 

कुमारप्पाजी का जीवन विविधस्पर्शी रहा है। वे विचार, 
अर्थ और कर्म में पक्के और सच्चे हिसावी थे। पक्‍के देशभक्त 
ओर सच्चे लोकतान्त्रिक थे। नयी तालीम के छात्र और 
शास्त्री थे। कुशछ सम्पादक और लेखक के नाते वे दूर-दूर 
तक मशहूर थे। उनके जीवन में कथनी और करनी का 
तादात्म्य था। 


नर ३ नाम 


संक्षेप में कहा जाय तो गांधीजी ने सत्य और अहिसा पर 
आधारित विकेन्द्रि समाज ओर स्वावलम्बी जीवन-व्यवस्था 
की प्रेरणा दी और कुमारप्पा ने अपनी तीकत्न बुद्धि, उदात्त 
हृदय और कर्मनिष्ठ शरीर द्वारा उस पेगाम को अपने जीवन 
में उतारने और अपने चारों ओर के समाज में उसे फंलाने 
का बहुत व्यापक एवं गहरा प्रयास किया । उनकी दृष्टि से 
गांधी-जीवन का वही सन्देश था । 

जब-जब गांधीजी जेल में गये, तब-तब यंग इंडिया के 
सम्पादक के नाते वे सरकार की बहुत तीखी टीका करते रहे 
और सत्य परिस्थिति जनता के सामने रखते रहे। इसकी लिए 
उनको कई बार जेल भी जाना पड़ा । इससे उनका शरीर 
जरजर हो गया। उन्हें हृदय-विकार हुआ तथा उच्च रक्तचाप 
से भी वे पीड़ित रहे । इस कारण सिर्फ ६८ वर्ष की उम्र में 
ही सन्‌ १९६० में वे चल बसे । 

डॉ० कुमारप्पा का देश के अथंशास्त्रियों में विशेष स्थान 
था । अमेरिकी अथंशास्त्री डॉ० डवेन पोट का विचार था कि 
व्यक्ति मुनाफे के अछावा और किसी विचार को स्थान नहीं 
दे सकता। उनका खयाल था कि उत्पादन का लक्ष केवल कार्य- 
शक्ति को बढ़ाना ही है । उसमें नेतिक या सामाजिक विचारों का 
कोई स्थान नहीं हो सकता। डॉ० कुमारप्पा को यह दृष्टि 
कोण बिलकुल गलत लगा और उन्होंने उसका विरोध किया । 
यहीं से उनका सुझाव इस ओर हुआ कि आधुनिक पश्चिम 
अरथशास्त्रीय धारणाओं के विपरीत मनुष्य केवल सम्पत्ति 
उपाजित करने का साधन नहीं है; अपितु वह समाज का एक 


नि १ ४... 


ऐसा सदस्य है, जिसकी अपनी राजनेतिक, सामाजिक, नेतिक 
एवं आध्यमिक जिम्मेदारियाँ हे। अर्थशास्त्र में नेतिक और 
सामाजिक तन्‍्त्रों का उपयोग वे महत्त्वपूर्ण मानने लगे तथा 
शोषणहीन समाज तथा अथ-व्यवस्था के वे सन्देश-वाहुक बन 
गये ।, 


हमारे देश में सब जगह उत्पादन और दरिद्वता दोनों साथ- 
साथ चलते हैं। कुमारप्पा का विचार था कि हमें खेती का 
ऐसा कार्यक्रम बनाना होगा, जो जीवन की प्रारम्भिक आवश्य- 
क॒ताओं जसे-भोजन, वस्त्र, आवास और रोशनी तथा आधुनिक 
आवश्यकताओं जसे-शिक्षण, सफाई और स्वास्थ्य की पूर्ति 
क्र सके । हमारा उत्पादन अपने स्वाभाविक अनुपात में इन 
आवश्यकताओं की पूति करनेवाछा होना चाहिए । हमारी 
फसल को योजना में इन मानवीय मृत्यों का ध्याव रखते 
हुए साधनों का विवेकपूर्ण उपयोग करना चाहिए | यह एक तरह 
से सारे देश में ग्राम-पुननिर्माण कार्य को स्वावलम्बी आधार 
देने का, खासकर खेती के क्षेत्र में, एक मौलिक सुझाव था । 
वर्धा के पास शेल्डोह गाँव में पन्‍तयी आश्रम के नाम से एक 
प्रयोग भी वे करना चाहते थे, किन्तु स्वास्थ्य आदि अनेक 
कारणों से वह प्रयोग आगे नहीं बढ़ पाया । 


जब तक देश उपभोक्‍ता-सामान की पूति के लिए कन्द्रीय 
उद्योगों पर निर्भर रहेगा, हिसा और लोहे के पद को कायम 
रखना होगा । केवल विकेन्द्रित अर्थ-ब्यवस्था मं ही हम अहिसा 
पर आधारित विदश्वव्यापी भाई-चारे का विकास कर सकते हैं। 


जि २ प्‌ मा 


वे कहते थे कि केन्द्रीकरण और विकेन्द्रीकरण दीनों ही व्यर्थ हैं 
यदि मनुष्य-मनुष्य को जोड़नेवाला प्रेम का विचार नहीं है । 

जमीन के मसले को हल करने के बारे में भी उनकी स्पष्ट 
राय थी कि बड़े मालिक से जमीन लेता और छोटे किसानों को 
छोट टुकड़ों में देना बहुत अच्छा नहीं है । छोटी या बड़ी, कोई 
भी निजी मालकियत नहीं रहनी चाहिए। यह मालऊकियत- 
विसर्जन का लक्ष यदि अहिसा से प्राप्त करना हो तो कृषि महा- 
विद्यालयों के मार्फत कार्यकर्ता-प्रशिक्षण का काम ही प्रथम 
काम है । समय और आकार के लक्ष्यांक पर ध्यान देकर यदि 
काम किया जायगा तो हम हिसा की तरफ बढ़ेंगे। साधन यदि 
शुद्ध रहे तो साध्य अनायास प्राप्त होगा और साधन-शुद्धि ही 
अहिसक प्रक्रिया होगी । 

केन्द्रित अर्थ-व्यवस्था के बदले विकेन्द्रित अर्थ-व्यवस्था के 
सिद्धान्त को लेकर उन्होंने स्थायी समाज-व्यवस्था' नामक किताब 
देश के सामने अपने विचारों के आदशो स्वरूप रखी । सन्तुलिति 
कृषि के बारे में भी उनके कुछ लेख प्रकाशित हुए हैं । 

कांग्रेस की कृषि-सुधार-समिति के वे अध्यक्ष बनाये गये 
थे। उसमे भी उन्होंने अपने विचार दोहराये । लेकिन उनके 
विचार समिति को मान्य न होने के कारण उन्होंने समिति से 
त्यागपत्र दे दिया। उसी तरह योजना-आयोग से भी उन्हें 
त्यागपत्र देना पड़ा । 

खादी और ग्रामोद्योग की दृष्टि से उनका चिन्तन गहरा 
था | १९२५ में कांग्रेस के आशीर्वाद से अखिल भारत चरखा 
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संघ की स्थापना हुई तथा खादी उत्पत्ति बिक्री के हजारों करन्द्र 
देश में खोले गये । १९३६ में जब अखिल भारत ग्रामोद्योग 
संघ की स्थापना हुई तो कुमारप्पाजी ने उसकी पंचमुखी 
योजना बनायी । शोध, उत्पादन, प्रशिक्षण, विस्तार और संग- 
ठन तथा प्रचार और प्रकाशन । उत्पादन और व्यापार का 
काम स्थानिक छोगों के बल पर चले और उसको मार्गदशन का 
काम ही केन्द्रीय संघ करे, यह नीति अपनायी गयी। १९४४ में 
जब गांधीजी जेल से छुट तब चरखा संघ की मीटिग में भी 
कुमारप्पाजी ने अपने विचार रखे तथा पुरानी पद्धति को बन्द 
करने का आदेश भी दिया। ग्रामाभिमुख खादी तथा ग्रामोद्योग 
ग्रम-संगठन की दृष्टि से शुरू हो, यह उनका विचार था। मेरी 
राय में यह विचार आज भी हमें सही दिशा में सोचने में 
मदद रुप हो सकता है । 

मार्च १९४८ में सेवाग्राम में रचनात्मक कार्यकर्ताओं का 
विशाल सम्मेलग हुआ, जिसमें सर्वोदिय-समाज को स्थापना 
की गयी और रचनात्मक संस्थाओं के एकीकरण के लिए योजना 
बनाने का कार्य डॉ० कुमारप्पा के जिम्मे किया गया | अखिल 
भारत सर्व सेवा संघ के नाम से एक संघीय आधार पर 
संगठन निर्माण करने का निश्चय किया गया । डॉ० कुमारप्पा 
को सर्व सेवा संघ की सदस्यता के लिए हरएक संस्था की 
सहमति प्राप्त करने की जिम्मेदारी सौंपी गयी । कुमारप्पाजी 
की पुनर्गठन की योजना में विभिन्‍न संस्थाओं को स्वायत्त रखकर 
सामान्य नीति-निर्धारण, समन्वय एवं निरीक्षण का काम मध्य- 
वर्ती संघ का रहे, ऐसा सबवे सेवा संघ का विधान बनाया गया । 
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बाद के वर्षों में धीरे-धीरे विलीनीकरण की तरफ सर्व 
सेवा संघ किस तरह बढ़ता रहा और तत्पदरचात्‌ १५-२० साल 
में पुत: से सेवा संघ को अलूग-अछग प्रवृत्तियों की स्वतन्त्र 
संस्था बनाकर फिर से विकन्द्रित व्यव॑स्था बनाने की दिशा में 
कदम क्यों उठाना पड़ा-ये सारे सवाल आज गांधीवादी 
विचारकों के सामने खड़े हैं। अहिसकः संगठन किस मर्यादा 
में हो सकता है। संगठन कार्यकर्ता के विकास का माध्यम 
बने, उसमें शासक और नौकर ऐसा नाता न पैदा हो । इस 
दिशा में हम लोगों को विचार करने में यह इतिहास मदद रूप 
हो सकता है । 

श्री जवाहिरलाल जैन ने इस पुस्तक की प्रस्तावना लिखने 
का काम मुझे सौंपा । गांधीवादी अर्थज्ञासत्र के अन्य दाशनिक 
हममें आज मौजूद हैं। उस परिस्थिति में यह काम संकोच 
से ही मेने स्वीकार किया है। लेकिन इसी निमित्त से चार- 
आठ दिन फिर से इन विचारों का चिन्तन करने का मौका मुझे 
मिला, इसलिए में उनका आभारी हूँ । 


सेवाग्राम, वर्धा आअ० वा[० सहस्रबद्धे 
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तक्कथन 


मँँझोला कद, पक्का गेहुआ रंग, खल्वाट चमकता हुआ मस्तक, सफेद 
कमीज और धोतीजामा, चेहरे पर किचित्‌ व्यंग्ययुक्त मुस्कराहट-ये थे 
श्री जे० सी० कुमारप्पा, जिनसे मेरा सम्पर्क भारंत की स्वाधीनता-प्राप्ति 
के वर्षो में हुआ। हम लोग ( श्री सिद्धराजजी' ढड़ढा, श्री पर्णचन्द्रजी 
जैन और में ) उस समय पत्रकारिता से सम्बद्ध थे, जयपुर से छोक- 
वाणी ( हिन्दी दैनिक और साप्ताहिक ) तथा युगान्तर प्रकाशन चलाते 
थे। विनोबा उन दिनों प्रकाश में नहीं आये थे। गांधीजी के अतिरिक्त 
किशोरलालभाई और कुमारप्पाजी ही उन दिनों प्रसिद्ध थे। किशोर- 
छालभाई का गहन चिन्तन तथा अध्ययन ओर कुमारप्पा के अथ-चिन्तन 
की गहराई और अभिव्यक्ति की प्रखरता तथा तेजस्विता बहुत आकर्षित 
करती थी। हम लोग कुमारप्पा के लेख प्रायः लोक-वाणी में प्रकाशित 
करते थे और उन्हीं दिनों 'तरक्की किसे कहा जाय ? शीर्षक का उनका 
एक लेख-संग्रह भी प्रकाशित किया था। इससे सम्पक और घविष्ठ हुआ । 
फिर जब भी वर्धा आना-जाना होता, कुमारप्पा-दर्शन या मगनवाड़ी- 
दर्शन-कुछ भी कहा जाय-एक नियमित और निश्चित कार्यक्रम ही 
हो गया। वर्धा में कुमारप्पा और मगनवाड़ी पर्यायवाची थे, क्योंकि 
कुमा रप्पाजी की रग-रग में मगतवाड़ी समायी थी और मगनवाड़ी के कण- 
कण में कुमारप्पा साँस लेते नजर आते थे । 

कुमारप्पा जीवन-योगी थे। उनकी श्रद्धा, ज्ञान और कर्म तीनों 
एक-दूसरे के पोषक और पूरक थे। जो मानते थे, उसे वे अपने ज्ञान के 
द्वारा जानते थे। उनकी श्रद्धा में कोई अज्ञात तथा रहस्यवादी तत्त्व नहीं 
था। गांधीजी को उन्होंने पहली नजर में ही ऊपर से नीचे तक और 
बाहर से भीतर तक जान लिया था, पहचान लिया था । किसी अन्धभक्त 
से नहीं, बल्कि पूरी विवेक-बुद्धि से उन्होंने गांधीजी के प्रति अपने-आपको 
समर्पित कर दिया और वहु समर्पण आजीवन रहा तथा उत्तरोत्तर गहरा 
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होता गया। वह समपेण गांधीजी के व्यक्तित्व के प्रति जितना था, 
उससे कहीं अधिक गांधी-विचार के प्रति था, पर उस समपंण में न तो 
कुमारप्पा ने गांधीजी को मानव से अधिक कुछ माना और न अपने 
व्यक्तित्व की स्वाधीनता को जरा भी कम होने दिया। गांधी-विचार 
-सत्य और अहिसा पर आधारित समाज-व्यवस्था और व्यक्ति-जीवन, 
खासकर आशिक क्षेत्र में-उनके चिन्तन का मुख्य ध्येय बना । पर उनका 
आथिक चिन्तन कभी टुकड़ों में बँटा हुआ या अंशिक नहीं रहा, 
उन्होंने हमेशा उसे सारे समाज और सारे जीवन के एक अविभाज्य पर 
महत्त्वपूर्ण अंग के रूप में ही हमेशा देखा। कुमारप्पा की भावना-शीछता 
हमेशा उनके ज्ञान और कम की निष्ठा के अधीन रही, पर उसकी 
गहराई और सघनता का पता तब चला, जब गांधीजी की हत्या का 
समाचार सुनकर वे न केवल विक्षिप्त-से हो गये, वल्कि उनकी आँखों 
से दीखना ही बन्द हो गया। कई दिनों के उपचार के बाद ही उनकी 
आँखों की ज्योति वापस लौटी, वे फिर संभले, यद्यपि तन-सन से तो वे 
टूट से ही गये ।. 

कुमारप्पा की जो कुछ मान्यताएँ थीं, वें सौ प्रतिशत उनके तक 
से समर्थित थीं। जितनी प्रखर उनकी तक॑-शक्ति थी, उसे अभिव्यकक्‍त 
कर सकनेवाली उनकी वाणी भी उतनी ही सशक्त और सक्षम थी। 
भाषा की दृष्टि से न अपनी मातृभाषा तमिल का उन्हें विशेष ज्ञान था 
और न हिन्दी का, वल्कि वे आजीवन अंग्रेजी में ही अपने विचार को 
अभिव्यक्ति देते गये । यदि वे जनता के हृदय तक जन-भाषा में-तमिल 
में या हिन्दी में-पहुँच पाते तो निश्चय ही, काकासाहब काऊेलकर की 
राय के अनुसार वे देश में आग लगा देते। 

कुमारप्पा की विवेकपूर्वक जो मान्यताएँ बनीं थीं, उनके अनुसार 
ही लगभग शत-प्रतिशत उनका आचरण था । उनके प्रत्येक व्यवहार के 
पीछे धारणा और तकंसम्मत निश्चित कारण मौजूद रहता था। जो वे 
खाते-पहनते, जिस तरह वे उठते-बंठते, जो कुछ वे कहते और करते-वे 
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वैसा क्‍यों करते थे, वे वैसा ही क्‍यों करते थे-उसके पीछे उनकी मान्यता 
और विचार का पूरा तथा स्पष्ट समर्थन मौजूद रहता था। कथनी और 
करनी में तिरू बराबर अन्तर वे अपने व्यवहार और बर्ताव में नहीं रखते 
थे और दूसरों को वह अन्तर करते देखते तो वे तुरन्त टोक देते थे, प्रायः 
सीघे-साथे और कभी-कभी  व्यंग्य-विनोद में, पर कभी-कभी उनकी नाराजी 
भी बहुत बढ़ जाती थी। इसी कारण कुमारप्पा अपनी योग्यता और 
तपस्या के बावजूद बहुत लोक-संग्रह नहीं कर पाये, पर वे निश्चित 
रूप से स्थितप्रज्ञ रहे और उनके जागृत जीवन का क्षण-क्षण इसका 
साक्षी था। 


कुमारप्पा ने लगभग अकेले ही इस देश में ग्रामोद्योग का राष्ट्रव्यापी 
आन्दोलन खड़ा किया था। उत्होंने देशभर में ग्रामोद्योगों का दशन-शास्त्र 
समझाया, ग्रामोद्योग खड़े किये, ग्रामोद्योगों का प्रचार किया, उनमें शोध- 
खोज की और संगठन किया। एक तरफ से वे भारतीय ग्रामोद्योग 
आन्दोलन के “मित्र, दार्शनिक और निर्देशक' सभी कुछ थे। इसमें शक 
नहीं कि उन्हें गांधीजी का पूर्ण संरक्षण और समर्थन प्राप्त था, फिर भी 
एक व्यक्ति इतने बड़े देश में ग्रामोद्योग का आन्दोलन खड़ा कर सका, 
यह उनकी बहुत विशिष्ट उपलब्धि थी। ये दोनों बातें कुमारप्पा के 
जीवन और व्यक्तित्व को सदा ही अध्ययन के योग्य तथा प्रेरणा का स्रोत 
रखेंगी, इसमें सन्देह नहीं । 

एक तीसरी वात और है। कुमारप्पा ने इस देश के अर्थ-चिन्तन 
और आयोजन को जो दिशा दी, वह्‌ बहुत मूल्यवान्‌ और सराहनीय है । 
आधुनिक भाषा में कहा जाय तो वे परिस्थिति-श्ास्त्र ( 7८००४ ) के 
बहुत बड़े ज्ञाता थे। वे अपने अर्थ-चिन्तन में समग्र प्रकृति-सारी जीव- 
सृष्टि, मनुष्य, पशु-पक्षी, कीड़े-मकोड़े तथा जड़ प्रकृति-की दृष्टि से सोचते 
थे और प्रकृति के चक्र को बिना समझे-बुझे खण्ड-ख़ण्ड कर डालने के 
बजाय उसे हमेशा परिपूर्ण होने देने के पक्षपाती थे। उनका आयोजन 
हमेशा समाज के कमजोंर-से-कमजोर वर्ग को सबसे आगे रखकर होता 
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था। अभी तक हम इस देह में और सारी दुनिया में भी बहुत पिछढ़े हुए 
हैं, हमारी सारी तकनीक कुछ विशिष्ट भागों में कुछ विशिष्ट वर्गों के 
हितों तक ही सीमित है, इसलिए सीमित स्वार्थों और संघर्षों में हम लोग 
उलझे हुए हैं । अभी इस देश को और दुनिया को सर्वोदय के दृष्टिकोण 
ओर व्यवहार तक पहुँचने में बहुत लम्बा रास्ता तय करना है । उपर्युक्त 
तीनों दृष्टियों से कुमारप्पा का दर्शन, जीवन और व्यवहार न केवल इस 
देश के लोगों के लिए, बल्कि सारी दुनिया के लोगों के लिए, बहुत प्रेरणा- 
प्रद तथा उपयोगी होनेवाला है। क्‍ 

मुझे यह आवश्यक लगता है कि कुमारप्पा के दृष्टिकोण, कार्य और 
रचनाओं का गहंराई से अध्ययन होना चाहिए और उन्हें प्रकाश में लगना 
चाहिए। जो प्रयास इस दिशा में इस पुस्तक में किया गया है, वह 
बहुत प्राथमिक तो है ही बहुत अधूरा भी है । अभी बहुत-सी सामग्री प्रकाश 
में नहीं आयी है और जो प्रकाशित हुई है, उसमें भी बहुत कुछ दृष्प्राप्य होने 
लगी है। कुछ मित्रों ने अपने पास की सामग्री के दर्शन कराने से भी' 
इनकार किया है। इस कठिनाइयों के बीच जो कुछ बन सका, वह यहाँ 
प्रस्तुत है। विशेषज्ञों के लिए विशेषज्ञों की भाषा में कुमारप्पाजी के 
विचार और दृष्टिकोण को रखना आवश्यक है। वह भविष्य में अवश्य 
होगा, ऐसा रूगता,है। मेरा यह भी मानना है कि स्वा्थ-दृष्टि से रहित 
प्रत्येक मंगल-विचार और कारये बीज-छझूप में जन-मानस पर पड़ता है, तो 
वह अवश्य अंकुरित होता है, फुलता-फलता है और नभग्र ब्रीज छोड़ 
जाता है। देश और काछ का विचार उसमें बहुत गौण है, क्योंकि भव- 
भूति के शब्दों में काल निरवधि है और पृथ्वी विपुल।' कुमारप्पा का 
व्यक्तित्व और विचार एसा ही देशकालातीत है । 


'जीवन-ज्योति' क्‍ “जवाहिरलाल जन 
ए० २१, बजाजनगर, जयपुर-४ 
गुरुपुणिमा, २६-७-७२ 
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जीवन-रेखा 


एक 


एक बनिया दसरे बनिये के चंगुल में 


समय २.३० मध्याह्वोत्तर 
तारीख : ९ मई १९२९ 
स्थान : सत्याग्रह आश्रम, साबरमती 


निश्चित समय से दस मिनट पहले अद्यतन पश्चिमी पोशाक में, कुशल 
दर्जी द्वारा तैयार किये गये रेशमी सूंठ-बूट पहने, छड़ी हिलाते हुए एक 
मद्रासी नौजवान चिलचिलाती धूप में आश्रम के मेहमान-घर से गांधीजी 
की कुटिया की तरफ बढ़ रहा है । 

घने पेड़ की शीतल छाया में पोपले मूँह का एक बूढ़ा गोबर से लिपे- 
पुते, साफ-सुथरे आँगन में बैठा हुआ चरखा कात रहा है। छड़ी हिलाते 
हुए यह नौजवान उस बूढ़े के. पास आकर खड़ा होता' है और छड़ी 
के सहारे झुककर चरखे की तरफ देखता रहता है। बूढ़ा आदमी 
छाई बजने के पाँच मिनट पहले अपनी घड़ी निकालता है और समय 
देखता है। 

पोपले मुंह पर मृस्कराहुट आ जाती है। सम्मोहक मुस्कराहट के 
साथ बूढ़ा पूछता है : “क्या आप कुमारप्पा हैं ? “ 

नौजवान के दिमाग में एकदम बिजली-सी कौंधती है, उसे भान होता 
है कि वह बम्बई से चछकर अहमदाबाद तक जिस आदमी से मिलने आया 


न पे न 


॥ कुमारप्पा : जीवन, व्यक्तित्व और विचार 


है, यह बूढ़ा वही व्यक्ति है। फिर भी पुष्टि के लिए वह प्रइन के जवाब में 
दूसरा प्रइदन करता है, “क्या आप गांधी हैं ?” 

वढ़ा मुस्कराहुट के साथ स्वीकृृतिसूचक ढंग से सिर हिला देता है । 

नौजवान अपनी रहन-सहन की पद्धति, साफ-सुथरे रेशमी सूट-बूट 
आदि का क्षणभर भी ख्याल किये बिना जमीन पर बेठ जाता है। 
निश्चय ही उसे योरोपियन लोगों की तरह पर फैछाकर असुविधापूर्वक 
बेठना पड़ता है । 

बूढ़ा आदमी तुरन्त ही एक दूसरे बूढ़े आदमी को इशारा करता है। 
वह कुटिया के भीतर जाता है और एक सादी-सी कुर्सी लेकर छौटता है। 

बृढ़ा आदमी मुस्कराकर नौजवान को इशारा करता है और कहता 
है, “उठो, कुर्सी पर आराम से बेठों ।” 

नौजवान जवाब देता है, “चौकि आप धरती पर बढ हुए है, इसलिए 

। विचार कुर्सी पर बेठने का' नहीं 

यह नौजवान जोसफ चेल्लादुराई कुमारप्पा थे । 

दत्तविहीन बूढ़े सज्जन महात्मा गांधी थे और कुमारप्पा के लिए कुर्सी 
छाकर रखनेवाछे वृद्ध महानृभाव गुजरात विद्यापीठ के प्रथम उप-कुछपति 
श्री दत्तात्रय वालक्ृष्ण काछेलकर उर्फ काकासाहब थे । 

इस प्रथम मिलन ने बूढ़े गांधी और नौजवान कुमारप्पा का एसा सुदृढ़ 
गठबन्धन किया कि वे एक-दूसरे से आजीवत अलग नहीं हो सके और १९४८ 
में जिस तारीख को गांधी ने अपना शरीर छोड़ा, बारह वर्ष बाद उसी 
तारीख को कुमारप्पा उन्हींके चरण-चित्ञों पर परछोक को चल पड़े । 

१९२९ में कुमारप्पा अपनी अमेरिका की यात्रा से छोटे थे। उन्होंने 
वहाँ भारत की सार्वजनिक वित्त-व्यवस्था का बहुत गहराई से अध्ययन किया 
था और अनीति के द्वारा अंग्रेजों ने भारत का किस प्रकार शोषण किया, 
इस पर उन्होंने एक अधिकारपूर्ण प्रबन्ध तैथार किया था। उनके मित्रों 
का सुझाव था कि इस प्रबन्ध को भारत में प्रकाशित करवाना उचित 
होगा। कुमारप्पा कई प्रकाशकों से उस संबंध में पत्र-व्यवश्तार कर रहे 
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इसी समय यह भी चर्चा आयी कि गांधीजी को यह प्रबन्ध दिखा लें तो बहुत 
अच्छा रहे । 

कुमारप्पा का गांधीजी से कोई परिचय नहीं था। सिर्फ नाम से ही' 
उनको जानते थे। लेकिन जिन सज्जन ने यह सुझाव दिया था, वे अपनी 
बात पर डटे रहे। मालूम करने से पता चला कि अप्रैल के अन्तिम सप्ताह 
में गांधीजी दक्षिण भारत की हरिजन-यात्रा के बाद बम्बई आनेवाले हैं । 
कुमारप्पा बम्बई में आडिटर के रूप में काम करते थे। तय हुआ कि कुमा- 
रप्पा मणिभवन में जाकर गांधीजी से मिले। 

कुमारप्पा अपनी पश्चिमी पोशाक में प्रबन्ध की प्रति लेकर मणिभुवन' 
पहुँचे और सीढ़ियाँ चढ़कर गांधीजी के कमरे तक पहुँचे । दरवाजा खट- 
खटाने पर खादी के खूरदरे तथा ढीले-ढाले कपड़ोंवाले एक अधेड़ आदमी" 
ने दरवाजा खोला। कुमारप्पा ने समझा कि यह गांधी का कोई खिदमत- 
गार है। 

“हम गांधीजी से मिलना चाहते हैं ।” उस खिदमतगार-से लछगने- 
वाले आदमी ने साफ-सुथरी ओर शुद्ध अंग्रेजी भाषा में उत्तर दिया, गांधी- 
जी इस समय कांग्रेस कार्यसमिति की बैठक में व्यस्त हैं, इसलिए खेद है 
उनसे अभी मिलना नहीं हो सकेगा ।” कुमारप्पा पर उस सेवक की अंग्रेजी 
भाषा का असर पड़ा। वे साथ में अपना प्रबन्ध ले ही गये थे। उक्त प्रबन्ध 
की पाण्ड्लिपि उन्होंने उस व्यक्ति को दे दी और अपना नाम-पता लिखा- 
कर उक्त पांडलिपि गांधीजी को दे देने को कहा। यह खादी के ढीले-ढाले 
कपड़ोंवाले 'खिदमतगार' गांधीजी के निजी सचिव श्री प्यारेलाल थे । 

बाद में श्री प्यारेलाल का फोन कुमारप्पा के दफ्तर में आया और 
श्री प्यारेलाल ने कहा कि गांधीजी आपका प्रबन्ध पढ़ लेने के बाद आपसे' 
अहमदाबाद में मिलना चाहते हैं और उसके लिए ९ मई १९२९ का ढाई 
बर्ज का समय उपयुक्त रहेगा। 

कुमारप्पा निश्चित तिथि को साबरमती आश्रम पहुँचे । आश्रम के' 
भहमान-घर में उन्हें ठहराया गया । इंग्लैण्ड और अमेरिका में बरसों रहने- 
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वाला यह नौजवान इस मेहमान-घर को देखकर बहुत घबराया। इस 
तथाकथित मेहमान-घर में सिवा एक चारपाई के और कोई सामान नहीं 
था। शौच, स्नान आदि की भी जो व्यवस्था थी, उसे देखकर कुमारप्पा 
वहाँ से जल्दी-से-जल्दी वापस लौट जाने को उत्सुक हुए। फिर भी जमे- 
तैसे उन्होंने तीसरे पहर तक का वक्‍त काठ देना ही उचित समझा । मेहमाल- 
घर से गांधीजी की कुटिया का संकेत भी दे दिया गया था और उन्हें बता 
दिया गया था कि निश्चित समय पर वे वहाँ पहुँच जायें। दो बजे के 
बाद मेहमान-घर से रवाना होकर विलायत और अमेरिका से शिक्षा- 
प्राप्त यह नौजवान उस दिशा में चल पड़ा, जिधर वह आजीवन बढ़ता 


ही गया। 

गांधी और कुमारप्पा के बीच बातचीत शुरू हुईं। गांधीजी बोले, 
“अझे तुम्हारा प्रबन्ध अच्छा छगा। मैं इसे यंग इण्डिया! में क्रिक रूप 
से छापना चाहता हूँ ।” 

फिर गांधीजी ने कहा, आपको श्री शंकरलाल बैंकर के साथ या 
काकासाहब कालेलकर के साथ गृजरात विद्यापीठ में काम करना होगा।* 
फिर एक व्यंग्यपूर्ण मुस्कराहट के साथ गांधीजी ने कहा, गुजरात विद्या- 
पीठ के उप-कुरूपति काका कालेलकर वही व्यकित हैं, जिन्होंने आपके 
लिए कुर्सी लाकर रखी है | 

यह मालूम नहीं कि कुमारप्पा श्री शंकरलाल बैंकर से मिल्ले या 
नहीं, पर काकासाहब से उतका मिलना हुआ। काकासाहब को जब मालूम 
हुआ कि कुमारप्पा न गुजराती जानते हैँ और न हिन्दी, वह्कि वे तमिल 
भी कम जातते हैं, तो उन्होंने विद्यापीठ में कोई कक्षा अध्यापन के लिए 
देने से इनकार कर दिया। पर वे गांधीजी के अर्थशास्त्र-संबंधी दृष्टिकोण 
से परिचित तथा सहमत थे और उन्होंने कुमारप्पा का प्रबन्ध भी पढ़ा था, 
इसलिए वे उन्हें छोड़ने को भी त॑यार नहीं थे, पर उस समय कुछ निश्चय 
नहीं हुआ। कुमारप्पा भी शायद काकासाहब से मिलकर तथा उक्त 
शिक्षण-संबंधी दृष्टिकोण से प्रसन्न नहीं हुए ओर बम्बई छोट गये । 


एक बनिया दूसरे बनिये के चंगुल सें ७ 


बम्बई में डाक से उन्हें काकासाहब का पत्र मिला, आप तुरन्त 
अहमदाबाद आ जाइये । जो काम गांधीजी ने आपको सौंपा है, उसमें 
आपकी सहायता करने में हम सबको प्रसन्नता होगी ।” 

इस प्रकार केवल अंग्रेजी भाषा के जानकार कुमारप्पा राष्ट्रीय विद्या< 
पीठ के प्राध्यापक बने, जहाँ गुजराती या हिन्दी' न जानने के कारण 
उन्हं कोई कक्षा पढ़ाने को नहीं दी गयी और उन्हें सर्वेक्षण करना था 
गुजरात के गाँवों का, जहाँ के निवासी अपनी मातृभाषा के अतिरिक्त 
और कोई भाषा समझते ही न थे ! 

लेकिन गांधीजी ने कुमारप्पा' के व्यक्तित्व को, उनके विचार को 
उनकी योग्यता और शक्ति को एक नजर में ही आँक लिया था और सारी 
कठिनाइयों के बावजूद उन्हें अपना लेने पर तुल गये थे । उधर कुमारप्पा 
भी गांधीजी के विचार और आकर्षक व्यक्तित्व से इतने प्रभावित हो 
गये थे कि वे अपना स्वस्व समपंण करने को तैयार थे । 

जिस जादूगर ने हिमालय की कंदराओं में जाने के लिए तत्पर तत्त्वज्ञानी 
विनोबा को हिमालय से छीनकर साबरमती में खींच लिया था, उसीने सारी 
निर्योग्यताओं के बावजूद अर्थशास्त्री और हिसाबी कुमारप्पा को अपने स्थान 
ओर अपने काम से छुड़ाकर अहमदाबाद में ला बिठाया । द 

यह कुमारप्पा कौन था ? ५ 


दो 
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कुमारष्पा का पूरा नाम जोसफ चेल्लादुराई कुमारप्पा या जे० सी० 
कुमारप्पा था। उनका जन्म ४ जनवरी १८९२ क्रे दिन तंजावर में हुआ था । 
उनके पिता श्री एस० डी० कारनेलियस मद्बरास-सरकार के सार्वजनिक 
निर्माण-विभाग में एक अधिकारी के रूप में तंजावूर में नियुक्त थे । वास्तव 
में श्रीकारनेलियस मदुराई के निवासी तथा कट्टर ईसाई परिवार के थे । 

कुमारप्पा अपने माता-पिता की नौवीं सन्‍्तान थे । उनका जन्म अपन 
मॉ-बाप की प्रौढ़ावस्था में हुआ था, फिर भी उन्हें अपने परिवार के सभी 
लोगों का स्नेह मिला था। श्री कारनेलियस बहुत नियमित, मितव्यग्री, 
सार्वजनिक भावनायुकत तथा बहुत अनुशासन-प्रिय व्यक्ति थ। उनका 
जीवन बहुत नियमबद्ध था। वे प्रात:काल उठते थे और तौलिया छेकर 
सारे घर में घूमकर सभी बच्चों को जगा देते थे तथा अपने-अपने काम में 
लगा देते थे । वे न केवल अपने घर की सफाई का ध्यान रखते थे, बल्कि 
बगीचे को भी बहुत साफ-सुथरा और सुन्दर रखने में सर्देव प्रथत्नशील 
रहते थे। वे प्रतिदिन प्रात:काल छड़ी लेकर घ्‌ुमने निकालते थे और इस बात 
का ध्यात रखते थे कि आसपास में कोई भी सार्वजनिक मार्ग पर लघुशंका 
आदि कर गन्दगी न फैला सके। वे इस बात पर भी निगाह रखते थे कि 
इस क्षेत्र के सरकारी कर्मचारी सफाई करने-कराने के अपने कर्तद नंव्य को सह 
तरीके पर पूरा करते हैं था नहीं । वे बच्चों के नाखूनों तक की देखभाल 


है. पद 
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बरते थे। उन्हें अच्छी-से-अच्छी पाठशाला में पढ़ाते और उनकी पढ़ाई में 
भी मदद करते थे। यद्यपि कुमारप्पा का जन्म श्री कारनेलियस की उत्तरा- 
वस्था में हुआ था, फिर भी वे मोहांध नहीं थे और गलती करने पर कुमारप्पा ' 
को सजा देने से भी नहीं चूकते थे । नियमितता, अनुशासनप्रियता और 
दृढ़ता के गूण कुमारप्पा को अपने पिता की ओर से विरासत में मिले, ऐसा 
कहना शायद गलत नहीं होगा । 

कुमारप्पा की माता बहुत पवित्र और साध्‌ स्वभाव की स्त्री थीं। वे 
बहुत पढ़ी-लिखी तो नहीं थीं, पर उन्हें तमिल भाषा का अच्छा ज्ञान था 
और अपने समय की स्त्रियों की तुलना में उनका अध्ययन व्यापक था । 
वे दक्षिण भारत के भक्त ईसाई परिवार की महिला थीं, इसलिए उनके 
जीवन में अपेक्षाकृत सादगी थी और वे ईसामसीह के सिद्धान्तों पर चलने' 
का प्रयास करती थीं। दया और परोपकार की वृत्ति उनमें व्यापक और 
व्यावहारिक थी। वे घर का काम-काज करने के अतिरिक्त अपनी सन्तान' 
को भगवान्‌ का भजन करनेवाली, गरीबों. की सहायता करनेवाली और 
दयालु बनाने का प्रयत्त करती रहती थीं । वे बच्चों को कभी-कभी मुर्गी 
के अण्ड बेचना सिखातीं और उससे जो पैसा मिलता, उसे गरीबों की मदद 
में लगाने को प्रोत्साहित करतीं । बड़े दिन की छुट्टियों में वे अपने बच्चों 
को चन्दा इकट्ठा करने का कार्य देतीं। बच्चे सण्ड यूनियन के लिए चन्दा 
इकट्ठा करते । इस प्रकार लोगों से मिलने और सार्वजनिक तथा सामा- 
जिक कार्य करने की रुचि जाग्रत होती और सामाजिक कार्य-विधि से 
बालकों का परिचय प्रारम्भ से ही हो जाता था। 

कुमारप्पा का बचपत का पारिवारिक नाम चेल्ला था। बचपन से ही 
उनमें जिज्ञासा की तीव्र वृत्ति थी। उन दिनों मशीन और इंजन तथा अन्य 
यांत्रिक वस्तुओं को देखने और समझने का उन्हें हमेशा चाव' रहता था । 
उनका दूसरा गुण कष्ट सहन करने की शक्ति थी | उनके बड़े भाई उनसे 
पांच-सात वर्ष बड़े थे। जसा बच्चों में अक्सर होता है, वे चेल्ला को अक्सर 
तंग भी करते रहते थे । चेल्छा की सहिष्णुता की परीक्षा करने के लिए 
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वे चेल्ला की हथेलियों पर बेत लगाते थे। चेल्ला बचपन में भी शारीरिक 
कष्ट के प्रति इतने नि्भय और सहनशील थे कि हथेली पर २० बेंत खाकर 
भी उफ नहीं करते थे। लेकिन चेल्ला यदि अपने कष्ट के प्रति वद्ध की भाँति 
कठोर थे तो दूसरों के कष्ट के प्रति वे कुसुम की भाँति कोमल भी थे। उन्‍हें 
असहायों तथा निरब॑लों के प्रति किये जानेवाले अन्याय और निर्देयता से बहुत 
ही चिढ़ होती थी। जब उनकी अवस्था पाँच ही वर्ष की थी, तब उन्हें 
कडालूर के सेण्ट जोसफ स्कूल में पढ़ने के लिए भेजा गया। पहले ही 
दिन. उन्होंने एक विद्यार्थी को शिक्षक के हाथों बेंत से पिठते देखा । वे 
तत्काल ही रोकर अपनी श्रेणी से भाग गग्ने ओर फिर कभी उस स्कूल 
में नहीं जा सके । 

चेल्ला बचपन से ही वक्‍त के बहुत पाबन्द थे। वे सुबह जल्दी उठकर 
स्कूल का काम कर डालते थे। लेकिन काम पूरा करने में अगर कभी देर हो 
जाती तो वे बिना नाइता किये ही स्कूल के लिए रवाना हो जाया करते 
थे। उन्हें किसी भी काम के लिए देर से पहुंचने से बहुत नफरत थी। इस 
संबंध में एक रुचिकर प्रसंग है। जब वे वारह-तेरह वर्ष के थे, तो एक दिन 
उन्होंने अपने मित्र के साथ टेनिस-क्लब में साढ़े पाँच बजे मिलने और 
टेनिस खेलने का निश्चय किया, छेकिन जब वे घर पहुँचे तो पिता ने उनको 
बुलाया और कहा कि अभी कस्बे में जाओ और लालटेन के लिए शीशा 
ले आओ | चेल्ला बोले, “मैं आज नहीं जा सकता, क्योंकि में पहले ही एक 
मित्र से साढ़े पाँच बज मिलने का वादा कर चुका हूँ। मुझे अपना वादा 
निभाना होगा । पिता बहुत नाराज हुए और चेल्ला को लताड़ने छगे । 
चेल्ला ने कहा, “पिताजी, अगर आपने मुझे पहले कह दिया होता तो में 
आज अपने मित्र से मिलने का समय निश्चित न करता, पर अब तो में 
शीशा कल ही छा सकता हूँ ।” इतना कहकर चेल्ला चले गये। उन्होंने अपने 
मित्र के साथ टेनिस खेली और जब वे वापस आकर अपनी माँ के पास गग्रे 
तो उन्होंने पिता की नाराजगी की सारी घटना माँ को कह सुनायी । माता 
ओली, “नहीं चेल्ला, पिताजी नाराज होने के बजाय तुम्हारे प्रति इस बात 
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का गवे करते हैं कि तुम अपने मित्र को दिये हुए वचन पर दृढ़ रहे ।” पिता" 
ने भी बाद में अपने बड़े लड़के से कहा, “इस छोकरे कीं तरफ देखो, यह 
अपने वचन का पालन करने के बारे में कितना दढ़प्रतिज्ञ है। मालूम नहीं 
बड़ा होकर यह क्‍या बनेगा ? ” 

चेल्ला १२-१३ वर्ष की उम्रमें' अपने पिता के साथ मद्रास लौट आये 
ओर डवटन यूरोपियन स्कूल में भर्ती हो गये । तत्पश्चात्‌ उन्होंने सेण्ट 
पाल हाईस्कूल से मेट्रिक की परीक्षा पास की । स्कूल में वे मेधावी छात्रों 
में गिने जाते थे और उनकी आरंभिक रुचि तथा झुकाव को देखकर इंजी- 
निर्यारेग की शिक्षा की तरफ ही उनका तथा माता-पिता कं ध्यान जाता 
था। वे गणित में बहुत तेज थे । इतिहास में उनकी रुचि कम थी। पहले 
वर्ष तो, वे कम उम्र के होने के कारण मैट्रिक की परीक्षा में बैठने से रोक' 
दिये गये । दूसरे साल पाठय-पुस्तकों बदल गयीं और परीक्षा में बैठने के 
लिए उन्हें दो-तीन विषयों की नयी पुस्तकों का अध्ययन करना पड़ा । 
सकल को जाँच-परीक्षा में इतिहास के विषय में उन्हें कम अंक प्राप्त हुए । 
प्रधथानाध्यापक ने उन्हें चेतावनी दी कि वे परीक्षा के पहले इन एक-दो 
महीनों में इतिहास पर विशेष बल दें। इसका परिणाम यह हुआ कि 
कुमारप्पा ने मट्रिक की परीक्षा में इतिहास के विषय में तो विशेष योग्यता 
प्राप्त की और अपने मुख्य विषय गणित में उन्हें पास होने के लायक ही 
अंक मिले । 

जब वे कॉलेज में भर्ती होने के लिए गये तो क्रिश्चियन कॉलेज के 
प्रिन्सिपल ने उन्हें गणित में भरती करने से इनकार किया और इतिहास 
प्ें भरती करने की इच्छा प्रकट की । कुमारप्पा ने कॉलेज के आचाये महोदय' 
को यह समझाने का प्रयास किया कि इतिहास उन्हें पसन्द नहीं है, वे इंजी- 
निरयरिंग की शिक्षा प्राप्त करना चाहते हैं, इसके लिए गणित आवश्यक है। 
पर आचार्य महोदय टस-से-मस न हुए । परिणाम यह हुआ' कि कुमारप्पा 
को इंजीनियरिंग का विचार ही छोड़ देना पड़ा और हिसाब तथा आडिट 
के शिक्षण और पेशे को भविष्य में अपनाने के लिए मजबूर होना पड़ा | 
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यदि आचाय॑ महोदय कुछ समझदारी से काम छेते तो कौन जानता है कि 
कुमारप्पा के जीवन की धारा किस ओर बहती ! लेकित समझदार प्राणी 
होने के बावजूद आदमी में सामान्य समझदारी भी कितनी विरल है : 

चेल्ला अपने स्कूली शिक्षण की अवधि में अच्छे स्काउट रहे थे और अपने 
स्काउट मास्टर श्री हावर्ड ओकले की सलाह से ही वे हिसाब-किताब अर्थात्‌ 
एकाउण्टन्सी की तरफ झुके थे। श्री ओकले ने लन्दन की इनकारपोरेटड एका- 
उप्टेंट्स की एक प्रसिद्ध फर्म के सदस्य मि० बानेस के नीचे उनके शिक्षण 
की व्यवस्था कर दी थी। अतः चेल्ला १९१३ में विछायत चले गये। पाँच 
वर्ष में वे इस विषय में स्तातक हुए और फर्म ने उन्हें अपना भागीदार बनाने 
के लिए आमंत्रित किया। पर उनकी माता उन्हें भारत में ही ब॒ुझाना 
चाहती थीं। चेल्ला इतने वर्ष विलायत में रहकर अंग्रेजी तौर-तरीकों में 
परी तरह रम गये थे और उनकी माँ को यह आशंका होते छगी थी कि शायद 
चेल्ला सदा के लिए वहीं बस जायगा। अतः जब १९१९ में महायुद्ध समाप्त 
हुआ, तो चेल्ला की माता ने उक्त फर्म के भागीदारों को लिखा कि वे ज॑से 
'भी हो, कुमारप्पा को भारतवर्ष वापस भेज दें । 

भारत लोटकर कुमारप्पा एक अंग्रेजी फर्म में शामिल हो गये और 
एकाउण्टेण्ट के रूप में काम करने छगे । १९२४ में वे उससे अलूग हो गये 
और उन्होंने कारनेलियस एण्ड डावर के नाम से आडिटिग के एक नये 
संस्थान की स्थापना की । 

इस समय कुमारप्पा के बड़े भाई श्री जे ० एम० कुमारप्पा अमेरिका में 
थे। वे जानते थे कि चेल्ला को आडिटर का काम जमाने में कितना कठिन 
परिश्रम करना पड़ा है। इसलिए उन्होंने चेट्ला से कुछ दिन के छिए 

छुट्टी मनाने की दृष्टि से अमेरिका आ जानते को कहा। १९२६ में चेल्छा 

ने छूट्टी की दृष्टि से अमेरिका जाने का निश्चय किया, पर एक महीने बाद 
ही उनका मन छूट्टी से भर गया और अमेरिका में रहकर उन्होंने आग 
अध्ययत करने का निश्चय किया । उन्होंने साइराकयूस विश्वविद्यालय 
से व्यावसायिक प्रशासत के विषय में वी० एस-सी० की परीक्षा दी । 
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परीक्षा के पदचात्‌ वे अपने प्रोफेसर डॉ० विलियम पेक की सलाह से 
कोलंबिया विश्वविद्यालय में चले गये, जहाँ से उन्होंने १९२८ में एम० ए० 
पास किया। इस परीक्षा के लिए उनका विषय बम्बई की म्युनिसिपल वित्तीय 
व्यवस्था से संबंधित था। यहाँ उन्होंने अपने मुख्य प्रोफेसर डॉ० सेलिगमेन 
की सलाह से सार्वजनिक वित्त व्यवस्था और हमारी दरिद्वता' (१०७८ 
एाग्रक०९ 270 ता 5४ 70ए८८८ए०) इस विषय पर बहुत अधिकारपूर्ण 
प्रबन्ध लिखा। इस अध्ययन ने कुमारप्पा के हृदय को ही बदल दिया । 
अंग्रेजों के अन्याय और शोषण की इस गाथा ने चेल्ला' को पक्का राष्ट्र- 
वादी बना दिया । 

इसी हृदय-परिवर्तेन के परिणामस्वरूप जब १९२९ में चेलला वापस 
हिन्दुस्तान आये, तो उन्होंने जोसफ कारनेलियस कुमारप्पा नाम ग्रहण 
कर लिया। कुमारप्पा इनका हिन्दू परिवार का प्राचीन नाम है। 

इस नाम को बदलने के संबंध में भी एक प्रसंग स्मरणीय है। नाम 
बदलने के बाद मैसूर-सरकार द्वारा उन्हें आमंत्रित किया गया'। जिस दिन वे 
बेंगलोर पहुँचे, रेडियो पर उनकी एक वार्ता रखी गयी। पहले से इसकी 
कोई व्यवस्था नहीं थी। इसलिए यह किसीको नहीं मालम था कि उस दिन 
कुमारप्पा बेंगलोर में होंगे । वार्ता के पश्चात्‌ जब कुमारप्पा रेडियो स्टेशन 
का निरीक्षण कर रहे थे तो दो व्यक्ति उनसे मिलने के लिए आये। कुसमा- 
रप्पा उन्हें नहीं पहचान सके । आगन्तुकों ने पूछा, “आप कुमारप्पा हैं था 
कारनेलियस ? ” मुस्कराहुट के साथ उत्तर मिला, जी, में दोनों हूँ ।” 

भारत में आते के बाद कुमारप्पा ने अपने इसी प्रबन्ध को गांधीजी को 
भेजा था और उस पर उनकी राय चाही थी । के 


तीन 
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गांधीजी से मिलने तक कुमारप्पा का रहत-सहन पूरी तरह साहबी था । 
लेकिन जब उन्होंने अपने-आपको गांधीजी को सुपुर्द कर देनेका तय कर लिया, 
तब इस समर्पण के परिणामस्वरूप क्या-क्या परिवर्तन स्वयं में होने चाहिए, 
उसका भी हिसाब सम्भवतः उन्होंने लगा लिया और इसी कारण भारतीय 
वेश-भूषा अपना लेने का निईुचय किया। इस संबंध में उन्होंने अपने पुराने 
मित्र श्री सी० एच० सुपारीवाला से सलाह की। यह वही भाई थे, जिनके 
आग्रह पर कुमारप्पा गांधीजी से मिलने गये थे। श्री सुपारीवाला उन्हे बम्बई 
के कालबादेवी रोड स्थित खादी-भंडार में ले गये। यहाँ का एक प्रसंग मनो- 
रंजक है। भण्डार में जाकर उन्होंने कुर्ता, कोट, टोपी आदि की नाप दी 
और बोले, “हमारी धोती की भी नाप ले लीजिये ।” भण्डार के विक्रेता ने 
उस सूट-बूटधारी नौजवान को सिर से पर तक देखा और मुस्कराकर बोला, 
“धोतियों के लिए नाप नहीं ली जाती है। आपके लिए ४७ इञ्चवाली 
धोती सम्भवतः उपयुक्त होगी।” इस प्रकार कुमारप्पा ने आधा दर्जन 
धोती, कुर्ते, टोपी और गांधीजी के चित्र से युक्त बटनवाले लम्बे कोट से 
अपना कायाकल्प आरम्भ किया । 

इस संबंध में एक दूसरा प्रसंग और रोचक है। जब उनके एक मित्र 
डॉ० जॉन मेकेन्जी ने सुना कि कुमारप्पा गांधीजी के साथ काम करने के 
लिए जानेवाले हैं और वे यह परिवर्तन विदेशी कपड़े छोड़कर तथा 
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भारतीय वेश-भूषा धारण करके करेंगे, तो जब कुमारप्पा ने पहली बार नये 
कपड़े पहने, तब श्रीमती मेकेन्जी ने अपने यहाँ चाय के लिए आने का विशेष 
निमंत्रण दिया । कुमारप्पा ने अपने एक महाराष्ट्रीय मित्र की सहायता 
से धोती, कुर्ता, कोट और टोपी पहनी और मेकेन्जी के घर गये । वहाँ पहुँ- 
चने पर कुमारप्पा ने अभिवादन के समय अपनी टोपी उतार छी। श्रीमती 
मेकेन्जी जोर से हँस पड़ीं और ताली बजाकर बोलीं, महाशय, आपको 
भारतीय वेश-भूषा के साथ भारतीय शिष्टाचार भी सीखना होगा । 
अभिवादन करते समय अपनी टोपी उतारने के बजाय आपको अपनी 
चप्पलें उतारनी चाहिए।” 

गांधीजी से अपनी ऐतिहासिक भेंट के बाद जब कुमारप्पा वापस 
अहमदाबाद आये, तब वे गुजरात-विद्यापीठ में प्राध्यापक नियुक्त हुए । 
जब वे विद्यापीठ पहुँचे तो श्री काका कालेलकर के शब्दों में वे खादी-कुर्ता 
और गांधी-टोपी में थे ।” कपड़े ढीले-डाले थे और उन कपड़ों में कुमारप्पा 
अजीब-से लगते थे। जब भोजन का समय हुआ तो श्री काकासाहब ने उनके 
लिए अपने पास ही टेबल, कुर्सी की व्यवस्था कर दी। कुमारप्पा बोले, 
“में आप सब लोगों की तरह जमीन पर बैठकर ही भोजन करूँगा ।' 

काकासाहब, “आप औपचारिकता में मत जाइये और कुर्सी पर बैठकर 
ही भोजन कीजिये।” कुमारप्पा ने चट से जवाब दिया, “मैं अभी इतना बूढ़ा 
नहीं हुआ हूँ कि अपने-आपको बदल न सकूँ। कुमारप्पा जमीन पर ही बैठ । 
लेकिन अन्य छोगों की तरह पलथी' मारकर बैठता उनके लिए असम्भव 
था, वे अनम्यस्त पश्चिमी लोगों की तरह ही हठाँगे फेछाकर और शरीर 
को टढ़ा-मेढ़ा करके बेठ सके । पर उन्होंने जो तरीका अपनाने का निश्चय 
कर लिया था, उस पर कड़ाई से कायम रहे । 

गुजरात विद्यापीठ के उप-कुछपति के सामने एक दूसरी कठिनाई और 
थी। कुमारप्पा विद्यापीठ के प्राध्यापक तो बन गये थे, पर वे पढ़ायेंगे क्या ? 

कुमारप्पा को न हिन्दी आती थी, न गूजराती | और कुमारणप्पा अंग्रेजी 
में पढ़ायें, यह काकासाहब को सहन नहीं था। काकासाहब ने कुमार प्पा 
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से कहा, “आप मद्गास के रहनेवाले हैं, मुझे तमिल सिखा दीजिये। पर 
कुमारप्पा को तो अपनी मातृभाषा तमिल का भी कुछ विशेष ज्ञान नहीं था। 
उन्होंने चतुराई से मुस्कराकर कहा, “काकासाहब, यह नहा हागा। आप 
मझसे तमिल इसलिए सीखना चाहते हैं कि आप मुझे गुजराती या हिन्दी 
सिखाने का प्रयास करें।” कुमारप्पा ने न हिन्दी-गुजराती सीखी और न 
काका कालेलकर ने उन्हें गुजरात विद्यापीठ में कोई कक्षा पढ़ाने के लिए दी । 
इस प्रकार कुमारप्पा गुजरात विद्यापीठ के बिना कक्षा और बिना विद्यार्थियों 
के प्राध्यापक बने रहे । लेकिन गांधीजी ने इस परिस्थिति में भी रास्ता 
निकाल ही लिया। वे कुमारप्पा के अर्थशास्त्र-संबंधी दृष्टिकोण के समर्थक 
थे और उनकी शक्तियों का सही उपयोग करना चाहते थ। वे अर्थशारत्र 
के विषय में प्रचलित सिद्धान्तों को सही नहीं मानते थे. और उनका 
विचार था कि तत्कालीन अथशास्त्र के सिद्धान्तों का निर्वारण यूरोप की 
आश्िक परिस्थितियों और जीवन के अनुकछ है। इस देश की आथिक स्थिति 
और जीवन-प्रणाली यरोप से बिलकुल भिन्न है, अतः हमें पश्चिमी अर्थशास्त्र के 
सिद्धान्तों को यहाँ लागू नहीं करना चाहिए,बल्किहमें यहाँ की परिस्थितियों 
का अध्ययन करके स्वतन्त्र रूप से अर्थशास्त्रीय सिद्धान्तों का निर्धारण करना 
चाहिए । इस संबंध में गुरुकुल कांगड़ी में गांधीजी ने एक विशेष भाषण 
भी दिया था। गांधीजी विद्यापीठ के शिक्षण के माध्यम में भी परिवतन 
नहीं करना चाहते थे। इसलिए उन्होंने यह निएचय किया कि कुमारप्पा 
का काम हाथ में ले। काका काछेलकर भी इस विज्ञार से सहमत थे । 
अतः सरदार वल्लभभाई पटल से सलाह लेकर मातर तालुके के आशिक 
सर्वेक्षण का निर्णय किया गया । कुमारप्पा को भी यह विचार पसन्द आया 
और वे थी झवेरभाई पटेल तथा' अन्य विद्यार्थियों को छेकर मातर तालका 
चले गये । इस रिपोर्ट के सम्बन्ध में अलग से चर्चा की जागगी। यह 
इतना ही लिखना पर्याप्त होगा कि कुमारप्पा को भारत की ग्रामीण जनता 
की आशिक स्थिति का पहला प्रत्यक्ष दर्शन मातर तालुका में हुआ, साथ 
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ही उन्होंने प्रादेशिक सर्वेक्षण की पद्धति और कार्य में विद्यापीठ के विद्या-. 
थियों के प्रथम समूह को प्रशिक्षण दिया। पर गुजराती सीखने की बात 
फिर भी उनसे दूर ही रही । 

जव इस सर्वेक्षण का काम चल रहा था, तब गांधीजी ने नमक-सत्याग्रह 
के पहले कार्यक्रम के रूप में दाण्डी-क्च का कार्य क्रम हाथ में लिया। इन्हीं 
दिनों 'यंग इण्डिया” में कुमारप्पा का प्रबन्ध, राजस्व और हमारी दरि- 
द्रता (7००४० एफाह7०० वे [#0%708 [20ए60५ ) शीर्षक से क्रमिक रूप" 
से छप रहा था। गांधीजी चाहते थे यह प्रबन्ध पुस्तकाकार प्रकाशित 
हो जाय। क्रुमारप्पा इससे सहमत थे। कुमारप्पा इस पुस्तक की 
भूमिका गांधीजी से लिखवाना चाहते थे। इसके लिए गांधीजी ने उन्हें 
बुठाया । जेसा कि कुमारप्पा सरीखे हिसाबी व्यक्ति के लिए स्वाभाविक 
था, वे गांधीजी द्वारा लिखी जानेवाली भूमिका का मसविदा पहले से 
तैयार करके ले गये, ताकि गांधीजी को असुविधा न हो । 

जब चर्चा के दोरान कुमारप्पा ने यह साफ-सुथरी टाइप की हुईं भूमिका 
गांधीजी के सामने रखी, तो वे हँस पड़े और भूमिका को अरहूग रखकर 
बोछे, “मेरी भूमिका मेरी अपनी लिखी हुई होगी, कुमारप्पा की लिखी 
हुई नहीं ।” फिर विषय बदलकर उन्होंने कहा, मेने आपको भूमिका के 
बजाय इस बात पर चर्चा के छिए बुलाया है कि अब आपको “यंग इण्डिया' 
में नियमित रूप से लिखना होगा। ऐसा सोचा है कि मैं गिरफ्तार हो 
जाऊँ तो महादेव यंग इण्डिया' की जिम्मेदारी सभालें और आप महादेव- 
भाई की मदद करे ।” कुमारप्पा ने उत्तर दिया, “मैं न तो गांधी-दर्शन के 
सम्बन्ध में कुछ जानता हूँ, न यंग इण्डिया' और उसकी पुरानी सामग्री तथा 
परम्परा से परिचित हूँ और न मुझे सम्पादकीय आसन पर बेठना ही आता 
है। भें तो पुराने बहीखातों के आडिट को अधिक अच्छी तरह समझता 
हैं । आप उस तरह का कोई काम दें तो में प्रसन्नतायूवंक करूँगा । इस 
लिखने-लिखाने के काम से मुझे कृपया मुक्ति दें ।” गांधीजी ने जवाब दिया, 
“आपमें लिखने की क्षमता है या नहीं, इसका निर्णय तो यंग इण्डिया के 
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सम्पादक की हैसियत से मुझको करना है, आपको नहीं । इस हैसियत से में 
आपको इस पत्र में लेख लिखने के लिए आमंत्रित करता हूँ । यंग इण्डिया 
की परिपाटी प्रत्येक लेख के नीचे लेखक का नाम देने की है। अगर आप 
निम्न कोटि का लेख लिखेंगे, तो छोग यही कहेंगे कि गांधीजी के पत्र में 
इस प्रकार की सामग्री प्रकाशित होती है । लेकिन अगर आप एसी चीज 
लिखें, जो पत्र के उपयुक्त हो, तो छोग उसका पूरा यश कुमारप्पा को्‌ 
देंगे, जो गांधीजी के पत्र में लेख लिखते हैं ।” 

कुमारप्पा को यह कथन ठीक छगा और उन्होंने गांधीजी को 
ग्रिफ्तारी के बाद लेख भेजते रहने का वादा किया । 

पर परिस्थितियाँ ऐसी वनीं कि महादेव देसाई गांधीजी के पहले 
ही गिरफ्तार हो गये और जब गांधीजी पकड़े गये तो कुमारप्पा को 
न केवल यंग इण्डिया' के लिए लेख ही लिखने पड़े, वल्कि उसके सम्पादक 
का भार भी उठाना पड़ा। इस प्रकार कुमारप्पा गांधीजी के पास नमाज 
बख्शाने गये थे और रोज़ा उनके गछे पड़ गया । 

इसके बाद जब कभी गांधीजी और महादेवभाई जेल के भीतर होते 
थे और कुमारप्पा बाहर, तो उन्हें यंग इण्डिया का भार सँभालना पड़ता 
था। बाद में जब गांधीजी और महादेवभाई राउंडटबल काम्फ्रेन्स के 
सिलसिले में इंग्लैण्ड गये थे, तब भी यंग इण्डिया' की जिम्मेदारी कुमा- 
रप्पा' पर आयी । 

कुमारप्पा सम्पादक के रूप में अत्यन्त प्रखर और तेजस्वी साबित हुए । 
निर्भीक, कड़ी और सही आलोचना उनकी अपनी विशेषता थी। उन्होंने 
यंग इण्डिया' के सम्पादक के रूप में बिना झिल्लक और भय के भारतीय 
स्वाधीनता के युद्ध में अपना योगदान दिया। उनका लिखना बहुत गक्ति- 
शाली और कड़ा होता था तथा उनका प्रहार मूल रूप से इस देश के अंग्रेजी 
शासन पर रहता था । एक मौके पर कुछ यूरोपियन सार्जेटों का एक मामला 
उनकी निगाह में आया और उसके लिए उन्होंने एक कड़ा और जोरदार 
लेख यंग इण्डिया' के लिए तेयार किया। गांधीजी के ही एक दूसरे साथी 
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ने इस तरह की कड़ी भाषा में लेख लिखे जाने का विरोध किया और उन्होंने 
भाषा तथा लेखन-पद्धति में थोड़ी नरमी लाने के लिए कहा। पर कुमारप्पा 
ने कहा, “सचाई के समर्थन द्वारा बुराई को नंगा करने में कोई समझौता या 
कोई नरमी नहीं हो सकती ।” लेख बिना परिवर्तन के प्रकाशित किया गया 
और उससे काफी हलूचल मची । उपर्युक्त साथी कार्यकर्ता ने वाराज होकर 
इस लेख के संबंध में गांधीजी से शिकायत की। गांधीजी की सूझ-बूझ 
और समझ गजब की थी । वे हँसे और बोले, “कुमारप्पा मद्रास से आते 
हैं और मद्रास तो मिर्चों के लिए प्रसिद्ध ही है। मिर्चों में से तीक्ञापन खतम 
कर देना सम्भव नहीं होता ।* 

स्वाभाविक ही था कि इस तरह के लेखों के कारण तत्कालीन सरकार 
यंग इण्डिया' से प्रसन्न नहीं रहती । 

सरकार को ज्ञीघत्र ही मौका भी मिल गया और ३ फरवरी १९३१ को 
अहमदाबाद के अतिरिक्त जिला मजिस्ट्रेट ने जाब्ता फौजदारी की धारा 
११२ के अन्तगंत एक आदेश भेज दिया, जिसमें लिखा था कि “आपने यंग 
इण्डिया' के विभिन्न अंकों में ऐसे राजद्रोह्ात्मक लेख लिखे हैं, जिनसे कानून 
के द्वारा स्थापित सरकार के खिलाफ जनता में घणा और विद्रोह की भावना 
फेलती है। इस प्रकार आप जान बूझकर राजद्रोहात्मक सामग्री का वितरण 
करते हैं। यह भारतीय दंड-विधान की धारा १२४ ए के अन्तर्गत दण्डनीय 
है।” कुमारप्पा २१ फरवरी १९३१ के दिन अदालत में उपस्थित हुए और 
उन्होंने अच्छे व्यवहार के लिए न केवल आश्वासन देने से इनकार किया, 
बल्कि अदालत का अधिकार मानना भी अस्वीकार कर दिया। साथ ही 
उन्होंने अदालत के सामने एक बयान दिया जो न्याय और सत्य के समर्थन 
की दृष्टि से बहुत प्रेरणादायी और उत्साहपूर्ण था। उन्होंने उस बयान 
में कहा : 

“भारत-सरकार इंग्लेण्ड की पालियामेंट कानून के अन्तर्गत स्थापित 
हुई है। यह पालियामेण्ट अंग्रेज जनता की इच्छा का प्रतिनिधित्व' करती 
है। इसलिए ब्रिटिश सरकार हरूुंदन में ही एक कानूनी संस्था के रूप में 
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काम कर सकती है, पीकिंग या दिल्ली में वहीं। इन स्थानों पर यह अनिच्छक 
लोगों पर अपना शासन लादनेवाली गेर-कानूनी संस्था बन जाती है। 
भारत की जनता इस सरका रके प्रति उतनी ही वफादार हो सकती है, जितना 
चन्द्रमा पर रहनेवाला कोई व्यक्ति | जहाँ स्नेह के सूत्र के लिए कोई आधार 
न हो, वहाँ घृणा फंलाने का आरोप मुझ पर नहीं लगाया जा सकता । 

“अब रही अदालत के कार्य-क्षेत्र की बात। चूंकि भारत-सरकार 
जनता के अधिकारों की भक्षक है और इसके कानून केवल हुक्मनाम था 
आड्डिनेंस है, इसलिए आपके पास जनता की ओर से प्राप्त कोई शक्ति नहीं 
है और सत्ता तो वास्तव में जनता में ही निहित है। आप केवल कार्यकारी 
सत्ता के औजार हैं। इसलिए आपका मेरे ऊपर अधिकार नहीं हैं। और 
में न्यायपालिका के इस कार्य के नाठक में कोई भाग नहीं लँगा । 

गांधीजी ने जब कुमारप्पा के इस' बयान को पढ़ा तो बोले, “इस 
बयान को पढ़ने के बाद कौन एसा आदमी होगा, जो कह्ठे कि कुमारप्पा को 
जौ सजा मिली वह उपयुक्त नहीं थी ?” कुमारप्पा सालभर की कड़ी 
सजा पर साबरमती जेछ भेज दिये गये, पर गांधी-इरविन पेक्ट के बाद 
शीघ्र ही छोड़ दिये गये। 

गांधीजी और महादेवभाई राउण्डटबल कास्फ्रेन्स के लिए हरछण्ड गये 
'तो कुमारप्पा को यंग इण्डिया के सम्पादक की जिम्मेदारी फिर सेभालनी 
पड़ी । उनकी लेखनी पहले की तरह ही आग उगलती थी और परिणाम यह 
हुआ कि उन्हें गिरफ्तार किया गया और फिर मुकदमा चलाकर, इस बार, 
दो वर्ष की सजा दे दी गयी । 

_अ० भा० ग्रामोद्योग संघ की स्थापना के बाद कुमारप्पा '्रामोद्योग- 
पत्रिका” के सम्पादक के रूप में देश के सामने आये । उन्होंने ग्रामोंयोग- 
'पत्रिका में, १९४२ में एक लेख छिखा, जिसका शीर्षक था "रोटी के वजाथ 
पत्थर । इसमें उन्होंने म॒द्रास्फीत की अंग्रेजी कूटनीति की बहुत कही 
आलोचना की और जनता का शोषण इस नीति से किस प्रकार होता है 
उसका बेरहमी से पर्दाफास किया । कुमारण्ा इस छेख के लिखने के कारण 
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तीसरी बार गिरफ्तार किये गये और उन्हें तीन विभिन्न अपराधों पर ढाई 
वर्ष की कड़ी सजा दी गयी । जो लेख और जो वक्तव्य कुमारप्पा ने इन 
अवसरों पर दिये, वे एतिहासिक माने जायेंगे और अहिसक क्रान्तिके इतिहास 
'में बे सर्वदा उल्लेखनीय रहेंगे । जेल-जीवन की कठिनाइयों ने कुमारप्पा के 
स्वास्थ्य को हमेशा के लिए खतम करके रख दिया। पर एक निर्भीक सम्पा- 
दक के रूप में जो योगदान कुमारप्पा ने दिया, उसे न पत्रकारिता के इतिहास 
में भुलाया जा सकता है और न क्रान्ति के इतिहास में । & 


चार 


पत्थर की दीवारें और लोहे के सींखचे 


गांधीजी, राष्ट्रीयता ओर पत्रकारिता इन तीनों के मेल का अर्थ इस 
देश में बीसवीं शताब्दी के पूर्वार्ध में पत्थर की दीवारों और लोहे के सींखचों 
के अछावा और कुछ नहीं हो सकता था। कुमारप्पा १९२९ में गांधीजी के 
साथ हुए और १९३० में उन्होंने 'यंग इण्डिया के सम्पादन का भार लिया । 
अगले ही वर्ष उन्हें, जेसा ऊपर लिखा जा चुका है, जेल की यात्रा करनी 
'पड़ी । गांधीवादी राष्ट्रीयता की यह पहली सौगात थी । एक साल की 
कड़ी कंद दी गयी । पर गांधी-इरवित-पै कट के अन्तर्गत उन्हें जल्दी ही रिहाई 
मिल गयी। १९३१ के अन्त में फिर उन्होंने 'यंग इण्डिया' के सम्पादक की 
जिम्मेदारी सभाछी । कुमारप्पा की लेखनी फिर अंग्रेजी शासन द्वारा 
शोषण के विरुद्ध आग उगलने छगी। १९३२ में वे फिर पकड़े गये और 
दो साल के लिए लोहे के सींखचों के भीतर बन्द कर दिय गये | तीसरी बार 
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उन्हें १९४३ में फिर जेल की हवा खानी पड़ी और आइचये की बात है कि 
इस बार भी लेख पर ही इनकी गिरफ्तारी हुई। पर इस बार वे 'यंग इण्डिया" 
के सम्पादक नहीं थे, बल्कि ग्रामोद्योग-पत्रिका” का सम्पादन करते थे। उस 
समय दूसरा विश्व-युद्ध पूरी तेजी पर था और एक तरह से परिस्थिति अंग्रेजों 
के खिलाफ जा रही थी । ऐसे मौके पर अंग्रेजी सरकार की कड़ी आलोचना 
करना बहुत खतरनाक था और फिर सरकार के वित्तीय कारनामों के बारे 
में इस प्रकार से लिखना तो आग से खेलने जैसा ही था। कुमारप्पा ने इस 
मौके पर “रोटी के बजाय पत्थर' शीष॑क से एक कड़ा लेख लिखा था, जिसमें 
उन्होंने इंग्लैण्ड के व्यापार-संस्थान और रिजर्व बैंक दोनों पर बहुत तीब्र 
हमले किये थे। उन्होंने लिखा कि “सरकार मुद्रास्फीति इस सीमा तक 
कर रही है, जिससे रुपया लगभग बेकार हो जायगा । गाँव के लोग यह 
रही कागज लेकर मूल्यवान्‌ खाद्यान्न दे रहे हैं। जब तक वर्तेमान कीमतें 
पुरानी कीमतों के मुकाबले में कम-से-कम १२ गुनी न हों, तब तक अपना 
माल नयी कीमतों में देना स्वयं को बरबाद करना होगा । 

“रिजवं बैंक-कानून के निर्माताओं ने सुविधापूर्वक प्रचलित नोटों के 
समर्थन में ४० प्रतिशत सोता-चाँदी या स्टिंग सिक्‍यूरिटी का प्रावधान किया 
है। इसमें केवल यही शर्ते रखी गयी है कि सोना-चाँदी ४० करोड़ से कम 
नहीं रहेगा । सोना-चाँदी अपने आपमें मूल्यवान्‌ है, जब कि कागजी सिक्यू 
रिटियाँ केवल ग्रेट ब्रिटन की साख का प्रतिनिधित्व करती हैं । ४० करोड़ 
का सोना-चाँदी का प्रावधान करके इन दोनों को समानता के स्थान पर 
रखना गलत है। इस प्रावधान के अन्तर्गत ४० करोड़ का सोना रखकर बैंक 
अपने नोटों का प्रचछन कांगजी सिक्‍यूरिटियों के आधार पर किसी भी 
सीमा तक बढ़ा सकती है । 

“इस समय रिजवं बैंक के पास ३ अरब २५ करोड़ की स्टर्लिंग सिक्‍य- 
रिटियाँ हैं। अगर अंग्रेज हिन्दुस्तान से जायें तो इनको भी यहाँ छोड़ना नहीं 
चाहेंगे। इसलिए वित्त-सदस्य रेलवे ऋण-पत्रों की भावी अदायगी के 
सिलसिले में ३ करोड़ की सिक्‍्यूरिटियाँ लन्दन हस्तान्तरित कर रहे है । 
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भारतीय रेलों में अंग्रेज पजी लगानेवालों को बचाने के लिए यह भी 
प्रस्ताव किया गया है कि उन्हें पूरी रकम चुका दी जाय और भारत- 
सरकार निश्चित तारीख के पहले ही इन रेलों को प्राप्त कर छे। इस 
तरह जल्दी करके भारत छोड़ने के पहले अंग्रेज भारत की थाली में से 
बची-खुची खुरचन भी हजम कर जाना चाहते है । यह अंग्रेजों की सर्वस्व 
अपहरण-नीति का शीषं-बिन्दु है |” 

सचाई को इस तरह की कड़ी और स्पष्ट भाषा में कहना कोई भी 
सरकार बरदाशत नहीं कर सकती थी । परिणाम यह हुआ कि कुमारप्पा 
को, जसा ऊपर कहा गया है, दो साल की कड़ी सजा दी गयी । 

कुमारप्पा के शब्दों में ही, “१५ वर्ष के अल्प सार्वजनिक जीवन में 
मैने एक वर्ष की नजरबन्दी और साढ़े छह वर्ष का' सपरिश्रम कारावास की 
सजा पायी है। हम लोगों में से बहुतों को अपने साव॑ंजनिक जीवन का आधा 
भाग जेल के सींखचों के भीतर बिताना पड़ा है। में अहमदाबाद, साबर- 
मती, नासिक, वम्बई, वर्धा, नागपुर और जबलपुर की जेलों में भिन्न-भिन्न 
अवधियों तक रहा हूँ ।” 

कुमारप्पा बूराई को अभिव्यक्त करने में जितने ईमानदार, स्पष्ट और 
तीखे थे, ब्राइयों को दूर करने, उन्हें सुधारने और नयी रचना करने में भी 
उनकी दृष्टि उतनी ही पेनी तथा उनका दृष्टिकोण उतना ही रचनात्मक 
था । जेल-जीवन में उन्हें जो यातनाएं, कठिनाइयाँ और असुविधाएं हुई, 
उनके कारण उनका स्वास्थ्य सदा के लिए टूट गया था। वे अनेक बीमा- 
रियों के शिकार हुए तथा ऊँचे रक्तचाप के कारण ऊुगभग मरते-मरते 
ही बचे । फिर भी उनका दृष्टिकोण जेलों को सुधारने के बारे में ही 
रहा । जेल-जीवन के संबंध में उन्होंने लिखा है, “जे की जिन्दगी, 
समान नहीं होती । उसमें असमानता के सभी पहल आ जाते हैँ। लेकिन 
उन सबसमें सर्वसामान्य बात यह है कि वहाँ आजादी नहीं होती और 
वातावरण में इतना संदेह भरा होता है कि जिससे आदमी के दिल और 
दिमाग पर बहुत ही दबाव पड़ता है। 
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“जेल का भोजन संद्धान्तिक रूप से संतुलित होता है, वेज्ञानिक दृष्टि से 
भी वह ठीक हो सकता है, लेकिन मनोवैज्ञानिक तत्त्व उसे जीवन-विज्ञान की 
दृष्टि से अपर्याप्त बना देता है। इस संबंध में कोई कुछ नहीं कर सकता । 
इसके लिए कुछ और आवश्यक है और उसको तोले और माशे में नहीं दिया 
जा सकता है। इसके बिना आदमी सूख जाता है। एक जेल में चिकित्सा के 
आधार पर मुझे सब-कुछ दिया गया था, फिर भी तथाकथित अपर्याप्त 
पोषण मुझे रहा और वह इतना बढ़ा कि डॉक्टरों ने मेरे जीने की आशा 
छोड़ दी । उन्हें भय हुआ कि मेरे हृदय की गति कभी भी बन्द हो सकती 
है, इसलिए उनकी सिफारिश पर सरकार ने यह मानकर कि में मौत के 
किनारे हूँ, मुझे छोड़ दिया। जेछ के बाद डॉक्टरों का मत रहा कि मुझे 
अपर्याप्त पोषण की नहीं, बल्कि मानसिक बीमारी है। बीमारी क्‍या थी, 
यह नहीं कहा जा सकता। लेकिन चाहे कमजोरी कितनी ही रही हो, जेल 
से छूटने के तीन-चार दिन बाद ही में बिस्तर से उठ गया। 

जेल के साथियों की चर्चा करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, “साँप 
और बिच्छू हमारे साथी रहे । कई बार हमें सपाट धरती पर सोना पड़ता 
था, इसलिए साँप और मेढक हमारे जीवन-साथी बनने को आ' जाया करते 
थे। जब में जेल में आखिरी बार था तो मैंने विल्‍ली के तीन बच्चे पाल' लिये 
थे, जिनसे में अपना चित्त बहला छेता था।” जेछ के काम के बारे में कुमा- 
रप्पा का कहना है, “मुझ हमेशा कठिन कारावास का दण्ड मिछा है, इसलिए 
मुझे निवार बुनने, आटा पीसने, साग-भाजी साफ करने, रस्सी बटने, सूत 
कातने आदि के काम करते पड़े । यह काम अपने-आपमें चाहे मनुष्य 
को तोड़ देने जेसे सख्त न हों, लेकिन वा्डरों की देख-रेख में काम करना 
और दिनभर के काम का लेखा-जोखा दूसरे को देना इतना अपमानपूर्ण मालूम 
होता है कि उसे भुक्तभोगी ही जानता है ।” जब कुमारप्पा को आखिरी 
बार जेल से छोड़ा गया तो उनके साथ जो दुर्घटना हुईं, उसका वर्णन उन्होंने 
बहुत ही रोचक ढंग से किया है, “उस समय मैंने जबलपुर जेल के 
सुपरिण्टेण्डेण्ट को अपनी मृत्यु हो जाने के बाद दाह-संस्कार तथा अपने 
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सामान की व्यवस्था के लिए आवश्यक सूचनाएँ बन्द लिफाफ में रखकर 
सौंप दी थीं। सरकार ने हमारे परिवार के लोगों को तार दे दिया था 
'कि कुमारप्पा की तब्ज कमजोर होती जा रही है। अगर वे मिलना चाहें 
'तो जबलपुर पहुँच जाय॑े। तुरन्त ही मेरी दो बहनें मद्रास से रवाना हो 
गयीं । साथ ही रवाना होने से पहले सरकारी तार में प्राप्त सूचना गांधीजी 
'के लिए उन्होंने भेज दी। नागपुर पहुचते-पहँचते मेरी सबसे बड़ी बहन की 
'तबीयत खराब हो गयी । वह आगे न बढ़ सकी । मेरी दूसरी बहन बड़ी 
'बहुन के लड़के के साथ जबलपुर आयी । वे जबलूपुर में किसीको 
'नहीं जानती थीं। केवल इतना मारूम था कि छोटी बहन का मेडिकल 

कॉलेज का एक पुराना साथी जबलपुर में सेना-विभाग में काम करता है । 

मेरी बहत और भानजा वहाँ गये और प्रातःकाल डरते-काँपते जल पहुँचे 
'कि मालम नहीं उन्हें में जीवित अवस्था में मिलेगा या मेरा शव था भस्मी 
ही उन्हें प्राप्त होगी। मेरी बहन मुझे लेकर अपने मित्र के बँगले पर गयी । 

जब उस मित्र को मेरी सारी कहानी मालूम हुईं तो उसने डरकर मेरी 
बहन से कहा कि यदि कुमारप्पा उनके घर में रहे, तो उनकी नौकरी चली 
जायगी। मैंने बहन से पूछा, 'क्यावात है ?' ज्योंही मुझे मालूम हुआ, 
में तुरन्त विस्तर पर बेठ गया और चलने के लिए तेयार हो गया । मेरी 
बहन रोकर बोली, 'कुछ तो समझो, आप इस समय कहाँ जायेंगे ।' मैंने 
उत्तर दिया, 'एक बात निच्चित है और वह यह कि मुझे इस घर को तुरन्त 
छोड़ देना जाहिए। इसके बाद क्या कर, यह पीछ सोच छेगे।' 


(9 


व्यक्ति घर में आये और उन्होंने पूछा, 'कुमारप्पा घर में हैं क्या ? ' उन्हें देखते 
ही उस फौजी डॉक्टर के होश उड़ गये और बह कहने लगा, 'छीजिये लोग 
आने लग गये है। पुलिस ने मेरी गाड़ी का नम्बर नोट कर लिया होगा । अब 
कांग्रेसियों का प्रवाह मेरे घर पर शुरू हो जायगा । मेने उत्तर दिया, आप 
डरिये मत, में अभी रवाना हो रहा हैँ ।' ये तीनों भाई स्थानीय खादी-भण्डार 
के कार्यकर्ता थ और मेरी रिहाई का समाचार सुनकर मिलने आये थे । 
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“मै उनमें से दो व्यक्तियों के साथ ताँगे पर रवाना हुआ। ताँगे 
में और जगह नहीं थी, इसलिए मेरी बहन मेरे साथ न चल सकी । वह 
आँखों में आँसू भरकर मुझे देखती रही । रास्ते में सछाह हुईं कि डॉक्टर 
जार्ज डिसल्वा को दिखा लिया जाय । इसलिए उनके निवास की तरफ: 
चल पडे। उनके घर में भी स्थान बहुत थोड़ा था। वे स्वयं भी बरामदे 
में ही सोया करते थे। उन्होंने मुझे अपने बिस्तर पर लिटाया ओर मेरा 
जी बहलाने लगे। इतने में मुझे पूछते-पुछते थियोलाजिकल कॉलेज के कुछ: 
विद्यार्थी वहाँ आ गये और मेरा पता पूछने लगे । जब मेने उनसे कहा कि 
मेरा कोई पता है ही नहीं, तब वे मुझे कॉलेज के मेहमान घर में ले गये । 
वहाँ से उन्होंने सूचना भेजकर मेरी बहन को भी बुल॒वा लिया। इसके 
बाद तो मेरे स्वास्थ्य में इतनी जल्दी सुधार हुआ कि सभीको आश्चर्य 
हुआ और कुछ दिनों बाद में वर्धा वापस चछा गया । 

अपने जेल के अनुभव के बाद कुमारप्पा ने जेल-जीवन की बुराइयों और 
उनके सुधार के सम्बन्ध में एक लेख ही लिख डाला, जो पत्थर की दीवालें 
और लोहे के सींखचे' इस शीर्षक से १९४६ में प्रकाशित हुआ । 

कुमारप्पा के जेल-जीवन के संबंध में एक प्रसंग बहुत प्रसिद्ध है । 
१९३३ में वे नासिक रोड के केन्द्रीय कारावास में थे । श्री किशोरलाल- 
भाई व जोकिम आल्वा भी उनके साथ राजनेंतिक कंदी के रूप में पास की 
कोठरी में थे । जेल-सुपरिण्टेण्डण्ट ने श्री किशोरलालूभाई को जेल के 
अस्पताल में जाकर गरम पानी से स्नान करने की सुविधा दे रखी थी । 
इसके लिए उन्हें प्रतिदिन प्रातःकाल अस्पताल के कम्पाउण्ड में जाना 
पड़ता था। अस्पताल का एक वार्ड राजनतिक कीदियों के लिए सुरक्षित 
था। श्री किद्योरलालभाई को उसी वार्ड के बाथरूम में स्तान की सुविधा 
दी गयी थी। कुछ अन्य राजनंतिक कंदी अस्पताल के वार्ड में बीमार 
थे । श्री किशोरलाल भाई का सहज ही उनसे मिलना हो जाता था। श्री 
जोकिम आल्वा ने जो कुछ देखा था, उसका वर्णन श्री किशोरछालभाई से 
किया । वह घटना इस प्रकार थी ; 
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“एक हवलदार ने चाबी का गृच्छा खो दिया | दो अपराधियों पर, जो 
अस्पताल में धोबी का काम करते थ, चाबियों की चोरी का शक हुआ । 
हवलदार ने इस चोरी का जिक्र अस्पताल के सहायक डॉक्टरों से किया । 
डॉक्टरों ने इस प्रइन को जेलर के सामने रखा। चाबियों की चोरी जेल 
में गम्भीर अपराध माना जाता है। इसलिए हवरूदार और डॉक्टर 
सभी यह चाहते थ कि अपराधियों को भयंकर सजा दी जाय ।” इसके 
बाद जो घटना घटी, उसके प्रत्यक्षदर्शी श्री आल्वा थे : 

“एक लम्बी रस्सी या निवार एक बड़ पेड़ की शाखा से बाँधी गयी। दो 
हवलदार उन दोनों संदिग्ध धोबियों को पेड़ के पास लाये । दोनों डॉक्टर भी 
वहाँ मौजूद थे । दोनों अपराधियों की टाँगें बाँध दी गयीं और टाँगों के 
बल पेड़ की डाली से उल्टा लटका दिया गया । इसके बाद डण्डों से उनकी 
पिटाई शुरू हुई और उनके शरीर घड़ी के छटकन की तरह इधर-से-उधर 
झूलने लगे । कुछ मिनटों तक यह सब चला। लेकिन ऐसा लगता है कि 
थोबियों ने अपना अपराध स्वीकार नहीं किया । बाद में उनको वहाँ से 
हटाकर अपनी कोठरियों में ले जाया गया । जेलर ने अपना देनिक दौरा 
लगाया और सब-कुछ ठीक पाया ।”* 

इस दृश्य का श्री आल्वा पर बहुत प्रभाव पड़ा और रातभर उन्हें 
नींद नहीं आयी । श्री किशोरछालभाई स्तान के लिए अस्पताल में गये । 
श्री किशोरलालभाई ने सलाह दी कि श्री आतल्वा सुपरिण्टेण्डण्ट से मिले 
और इस घटना से उन्हें अवगत करा दें। श्री आल्वा ने जेल की पद्धति के 
अनुसार स्लेट पर लिखकर भेजा और सुपरिण्टण्डण्ट से साक्षात्कार की माँग 
की । श्री किशोरछालभाई ने लौटकर इस घटना का वर्णन अपने साथियों 
से किया और इससे सभी राजनेतिक कींदियों में सनसनी फेल गयी।. 

जेलर के पास स्लेट पहुँच गयी थी, पर सम्भवतः उसने जान-बुझकर 
उसे अन्य स्लेटों के नीचे रख दिया और यह बहाना किया कि बहुत नीचे 
होने के कारण उस स्लेट को नहीं पढ़ सके, पर जेल के अधिकारी इस घटना 
की गम्भीरता को समझ गये । जेल के डॉक्टर श्री बालासाहब खेर, 
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श्री मोरारजी देसाई और श्री किशोरलालभाई से मिले और उन्होंने इस 
मामले को न उठाने तथा जो कुछ इस मामले में प्रायश्चित्त के रूप में किया 
जा सकता है, करने को सुझाया । 
अब यहाँ पर कई सवार खड़े हो गये । आल्वा अपनी शिकायत 
पर दृढ़ रहे । सवाल था कि जो सजा कानून से मिलनेवाली हो वह मिले 
अथवा व्यक्तिगत प्रयत्नों के द्वारा दोषी लोगों से प्रायश्चित्त करवाकर इस 
सवाल को आगे न बढ़ाया जाय । 
काफी बातचीत के बाद दूसरा रास्ता मान्य हुआ। तय यह हुआ कि 
दोनों डॉक्टर, दोनों नियमित हवलकूदार सब सम्मिलित ओर व्यक्तिगत 
रूप से इन दोनों धोबियों से, जिन्हें पीटा गया था, माफी माँग ले और 
उसके बाद किसी प्रकार की जाँच न कर। यह सुझाव उसी स्थिति में लागू 
होने को था, जब कि आल्वा को मान्य हो, क्योंकि यह निर्णय उन्हींकों 
करना था कि कौन-सा रास्ता अपनाया जाय। श्री आत्वा इस सुझाव पर 
इस शर्त के साथ राजी हो गये कि धोबियों को भी उससे समाधान हो जाय । 
स्वाभाविक रूप से धोवियों को यह व्यवस्था खली जाँच और छानबीन के 
मुकाबले में बहुत पसन्द आयी। इसलिए उन लोगों ने यह समझकर कि यह 
सब ठीक है, सब लोगों ने स्वीकार कर छिया। लेकिन कुमारप्पा और अनेक 
नौजवान, जिनमें श्री मसानी तथा अन्य छोग शामिल थे, इस व्यवस्था से बहुत 
नाराज हुए। बुजुर्ग नेताओं ते इस व्यवस्था को स्वीकार किया। पर कुमारप्पा 
ने कहा कि में इस अपवित्र गठवन्धन को बिना चुनौती दिये नहीं मानूंगा। 
सदभाग्य या दुर्भाग्य से उन्हें तुरन्त मौका भी मिल गया। नासिक के 
डिस्ट्रिक्ट मजिस्ट्रेट उसी दिन अचानक जल के निरीक्षण के लिए आये और 
सुपरिण्टण्डेण्ट के साथ राजनंतिक वाई में भी आये। जैसे ही वे कुमारप्पाजी 
की कोठरी के पास से निकले, कुमारप्पा ने मजिस्ट्रेट से कहा कि मुझे एक 
शिकायत करनी है। जिला मजिस्ट्रेट ने सुपरिण्टेण्डण्ट को उस बात के 
बारे में नोट कर लेने को कहा और कुमारण्पा को आश्वासन दिया कि के 
इस मामछे को देख लेंगे । 
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स्वाभाविक रूप से श्री खेर, श्री मोरारजी, श्री किशोरलारूभाई को 
इसका दुःख हुआ। तीनों ते उस' दित उपवास रखा। श्री किशोरढालभाई 
तो रो पड़े । कुमारप्पा भी शायद बहुत प्रसन्न नहीं हुए, पर जो कुछ कदम 
उन्होंने उठाया, वह उनकी दृष्टि से सही था। उन्होंने अपने कार्य के समर्थन 
में बाइबिल का एक अंश श्री किशोरलालभाई को दिखाया। श्री किशोर- 
लालभाई ने खलील जिब्नान की एक पुस्तिका का अंश जवाब में प्रस्तुत 
किया । पर उक्त घटना के समाधान के दो रास्ते, जो श्री किशोरलारूभाई 
व श्री कुमारप्पा ने अपनाये, वे इत पुस्तकों के आधार पर नहीं अपनाये गये । 
वे बिना किसी स्वार्थ के घटना को देखने के दो दृष्टिकोणों पर आधारित 
थे । परिणामों की दृष्टि से देखा जाय तो अवश्य ही कुमारप्पा के सीधे 
और कानूनी कदम का परिचय बहुत वांछनीय नहीं रहा । डॉक्टरों को 
केवल सावधानी की सूचना दी गयी । कैदी वार्डरों का काम छीन लिया 
गया और सजा दी गयी । दोनों हवलदारों का दर्जा घटा दिया गया । 
दोनों धोबियों को ज्यादा सख्त काम पर नहीं रूगाया गया और सजा की 
अवधि को भी घटा दिया गया । पर यह सब जेछ के अधिकारियों और 
जेल की पद्धति के दूषित होने का परिणाम था। इसमें कुमारप्पा का दोष 
नहीं था। कानूनी दृष्टि से शायद कुमारप्पा सही थे। पर जेल की परि- 
स्थितियों और वास्तविक समाधान की दृष्टि से श्री किशोरछालभाई तथा 
उनके मित्रों का आकलन सही था। इस घटना से श्री कुमारप्पा के दृष्टि- 
कोण--साहस ओर न्यायनिष्ठा--का परिचय मिलता है । छ- 


पाँच 
है 


बिहार भ्रूकम्प-राहत कमेटी के सलाहकार 


१९३४ के जनवरी माह में बिहार में भीषण भूकम्प आया। उस 
भूकम्प के कारण वहाँ धन-जन की भारी हानि हुई। उन दिलों श्री राजेद्ध- 
प्रसाद जेल में थे और बीमार थे। भूकम्प में हुई बरबादी के कारण राहत 
के काम जनता और सरकार की ओर से तुरन्त चाल किये गये । श्री राजेद्ध- 
बाबू की अध्यक्षता में बिहार सेण्ट्रढ रिल्लीफ कमेटी का गठन हुआ। गांधीजी 
उन दिनों मद्गास प्रान्त में हरिजन-यात्रा में घम रहे थे। सहायता के छिए 
अपील निकली; भारत के सभी प्रान्तों से रूपया और सामान पहुँचे । इ 
कार्य की व्यवस्था के लिए गांधीजी ने श्री जमनालालजी को कोपाध्यक्ष के 
रूप में भजा और श्री कुमारप्पा वित्तीय सलाहकार और इंटर्नड आडिटर 
के रूप में काम करने लगे । 

इस महान्‌ सकट के समय सार्वजनिक राष्रत-कार्य का काम बहुत 
विस्तृत हो गया था। ३० हजार वर्णमीछ के घेरे में यह बर्बादी हुई थी और 
लाखों रुपये नकद तथा छाखों रुपये का सामान सहायता के रूप में आया 
था। इस सब सामात व रुपये की ठीक तरह से संभाल, उसका ठीक तरह 
से उपयोग और ठीक तरह से हिसाब अपने-आपमें बहत बड़ा और जटिल 
काम था। श्री कुमारप्पा ने जिस सूझ-बूझ, दृढ़ता और परिश्रम के साथ 
इस काम को सँभाल लिया, वह बहुत ही प्रशंसनीय था। श्री राजेद्धप्रसाद 
ने अपनी आत्मकथा में लिखा है, “सब बाहर से आये हुए भाइयों और 
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बहनों के नाम गिनाना मुश्किल है। पर कुछ नाम ऐसे हैं, जिनका उल्लेख 
न करना अत्यन्त कृतघ्नता होगी। उनमें श्री जें० सी० कुमारप्पा हैँ। 
वह हिसाब-जाँच का काम किया करते थे । विलायत से इसकी शिक्षा 
प्राप्त कर बम्बई में बड़ी-बड़ी कम्पनियों के हिसाब की जाँच करते थे और 
गांधीजी के साथ आ जाने पर वह काम छोड़कर गुजरात विद्यापीठ में 
काम कर रहे थे। जब कांग्रेस ने एक एसी कमेटी बनायी, जिसके जिम्मे 
भारतवर्ष पर लदे हुए कर्ज की जाँच करने का भार दिया तो वह भी 
उसके सदस्य बनाये गये । महात्मा गांधी ने इनको हिसाब की देखरेख के 
लिए यहाँ भेज दिया। इतना कहना अनुपयुकत नहीं है कि यदि वह 
न आ गये होते और सारे हिसाब का एक अच्छा संगठत न कर दिया 
होता, तो हम मुश्किल में पड़ते । हमारे काम करनेवालों की संख्या प्रायः 
२००० से भी अधिक होगी। वे १२ जिलों में बँट हुए थ। उनमें थोड़े ही 
ऐसे थे, जो कुछ भी हिसाब जानते हों । काम भी बहुत प्रकार के थे और 
सबका हिसाब अरूग-अछूग रखना पड़ता था। यह काम इतना फैला हुआ 
था कि उसको सँभालना बहुत ही कठिन था। पर इनके बताये तरीके से 
हिसाब रखने पर सब काम ठीक हुआ । 

“मैंने शुरू में ही बिहार बैंक को कमेटी का खजांची बना दिया । 
रुपये कमेटी के पास और सीधे बैंक के पास आते थ। एक दिन में २००- 
३०० मनीआडर पहुँचते थ। सेकड़ों पार्सल रोज आते थे और उसमें हर 
तरह की चीजे आती थीं। सबका हिसाब अछलग-अछूग रखा जाता था। केन्द्रों 
में पहँचकर रुपयों अथवा चीजों का खर्च होता तो उसका भी हिसाब केन्द्रीय 
दफ्तर के निरीक्षण में ही रखा जाता था। कुछ दिनों के बाद जब हमने पहली 
रिपोर्ट निकाली और उसके साथ में पंसे तथा सामान देनेवालों की नामा- 
वछी छापी, तो प्राय: ४०० पन्ने की पुस्तक हो गयी । सार्वजनिक काम में 
रुपये-पेसे के मामले में सफाई निहायत जरूरी है। काम करनेवाले ठीक 
और उचित तरीके से जनता के दिये रुपये खर्च करे भी और हिसाब ठीक व 
रखें तो बदनामी हो जाती है। अक्सर बदनामी बंबुनियाद होती है, क्योंकि 
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खर्च तो ठीक हुआ करता है, पर हिसाब के ज्ञान के अभाव के कारण हिसाव 
ठीक न रहने से बदनामी हो जाती है। जब आशा से अधिक ढोगों में उत्साह 
दीखा और रुपये बरसने लगे तो मुझे यही चिन्ता थी कि लोगों का विश्वास 
'कहीं झूठा न पड़े। पर ईश्वर की दया से और खासकर कुमारप्पाजी और 
उनके साथ काम करनेवाले सँकड़ों कार्यकर्ताओं की चतुरता एवं मुस्तेदी 
से काम भलीभाँति पूरा हो सका। हम कह सकते हैं कि लोगों के दिये हुए 
रुपये और सामान का अच्छा-से-अच्छा उपयोग हुआ । वास्तव में जैसा 
“सद्व्यय होना चाहिए था, वेसा ही हुआ ।” 
राहत-काम समाप्त होने के बाद केद्धीय असेम्बली (धारासभा) में 

'एक सदस्य ने बहस के दौरान यह आलोचना की कि बिहार सप्टरुल 
'रिलीफ कमेटी के काम में श्री राजन्द्रप्रसाद ने धत का उपयोग ढिलाई से 
किया है। धारासभा के कांग्रेस दछ के नेता श्री मूलाभाई देसाई ने तुरन्त 
'इस सदस्य को अपना आरोप साबित करने के लिए चुनौती दी और धारा- 
सभा की मेज पर रिलछीफ कमेटी के सारे जाँचशुदा हिसाब के छपे हाए कई 
'खण्ड रख दिये। श्री राजेन्द्रप्रसाद ने कुमारप्पा द्वारा किये गये ईमानदारी, 
'लगन और परिश्रमभरे काम की क्ृतज्ञतापूर्वक सराहना की और बोले, 

“कुम्तारप्पा ने दरअसल विहार की इज्जत बचा ही है।” 

बिहार सेण्ट्ल रिल्रीफ कमेटी के इस विशाल काम के प्रसंग भें, जिसमें 

एक ही वर्ष में ३६ लाख से अधिक की प्राप्ति व उपयोग हुआ, यह प्रसंग 
स्मरण रखने योग्य है । 

.. जब कुमारप्पा को इस काम के लिए पटना जाने के छिए तार 
दिया गया था तो वे जेल से छूटे ही थे। वे जेल में बीमार थे। उनके 
'घुटने में तकलीफ थी, यह तकलीफ संभवतः भारतीय पद्धति से जमीन 
'पर पलूथी मारकर बेठने की उनकी जिद के कारण हो गयी थी, जिसने 
वे अभ्यस्त नहीं थे। इसके अतिरिक्त जेंछ़वालों की असावधानी के कारण 
'उनके द्वारा जेल के भण्डार में छोड़े गये खादी के कपड़े भी कीड़ों व चहीं की 
कृपा से कट गये थे, खराब हो गये थे। जब उन्हें पटना जाने के लिए अचानक 
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तार मिला, तो नये कपड़े सिलवाने तक के लिए समय नहीं था। वे उन्हीं फटे 
कपड़ों में पटना पहुँच गये । 

जब तक कुमारप्पा' पटना पहुँचे, तब तक रिलीफ फण्ड में १९ लाख 
6 पया इकट्ठा हो गये थे, जो पटना के एक छोटे से बैंक में जमा थे। 
छोट बैंकों में इतना रुपया रखना कुमारप्पा की राय में सुरक्षित नहीं था । 
उनका विचार इम्पीरियल बैंक की पटना शाखा में हिसाब खोलने का था । 
१९ छाख रुपये का चेक लेकर कुमारप्पा उन्हीं फटे कपड़ों में इम्पीरियल 
बैंक पहुँचे और उन्होंने बैंक के एजेण्ट से मिलना चाहा। 

बैंक का एजेण्ट अंग्रेज था। बैंक के चपरासी को भरोसा ही नहीं हुआ 
कि यह फटेहाल खह्रवाला वास्तव में एजेण्ट से मिलने आया है ! चप- 
रासी उन्हें एक क्‍्लक के पास ले गया । क्लक ने पूछा, “तुम यहाँ क्‍यों आये 
हो !” कुमारप्पा ने जवाब दिया कि में बैंक में हिसाब खोलना चाहता 
हूँ । क्‍लक ने हंसकर कहा, “अरे बाबा, हिसाब खोलने में दो सौ रुपये जमा 
कराने पड़ते हैं, दो सौ रुपये ।” कुमारप्पा ने जवाब दिया, में उसका 
इन्तजाम कर लेगा ।” क्लक ने हार मानकर उनका परिचय-पत्र एजेण्ट के 
पास भेज दिया । 

एजेण्ट ने परिचय-पत्र में पढ़ा कि आगन्तुक लन्दत का एफ० एस ० ए० 
ए० डिग्री प्राप्त व्यक्ति है तो उसने तुरच्त उन्हें अपने आफिस में छाने का 
आदेश दिया। कुमारप्पा आफिस में दाखिल हुए । एजेण्ट उस समय कुछ 
लिख रहा था। उसने पुराने फट कपड़ों में एक आदमी को अन्दर घुसते 
देखा। एजेण्ट लिखता रहा, कुमारप्पा को यह कंसे बरदाश्त होता। उन्होंने 
कहा, “मेने अपना कार्ड आपको भेजा है ।” एजेण्ट ने कुमारप्पा की तरफ 
देखा और उत्तर दिया, “मुझे तुम्हारा परिचय-पत्र नहीं मिला । कुमार प्पा 
ने सामने पड़े परिचय-पत्र की ओर इशारा करके बतलाया कि यह उन्हीं- 
का हे । 

एजेण्ट हक्‍का-बकक्‍का हो गया । उसने यह सपने में भी नहीं सोचा 
था कि विलायत का एक एफ० एस० ए० ए० पास इस तरह के कटे-फर्ट 
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कपड़ों में मिलने आ सकता है। उसने तुरन्त उठकर कुमारप्पा से हाथ 
मिलाया और कुर्सी दी। कुमारप्पा ने उसे १९ छाख का चेक दिया और 
रिलीफ कमेटी का हिसाब खोलने के लिए कहा। बाद में विस्तारपूर्वक 
चर्चा हुई। अन्त में एजेण्ट कुमारप्पा को सवारी तक बिदा करने आया। 
निश्चय ही उस समय इस भिखारी के प्रति एजेण्ट द्वारा दिखाये गये 
शिष्टाचार पर लोगों को अचम्भा ही हुआ होगा । 

कुमारप्पा ने राहत-कार्य में छगे हुए सार्वजनिक कार्यकर्ताओं के 
प्रवास, भोजन आदि संबंधी नियम बनाये। कुमारप्पा उन नियमों को सब 
पर समान कड़ाई के साथ छाग्‌ करना चाहते थे । एक नियम यह था कि 
प्रतिव्यक्ति प्रतिदिन का भोजन-व्यय अधिकतम ३ आना रहेगा। भोजना- 
लयों की व्यवस्था इसी मर्यादा में की जाती थी। कुमारप्पा' स्वर्य भी 
उसी भोजनालय में भोजन करते थे। मोटरों तथा पेट्रोल आदि के उपयोग 
में भी इसी प्रकार के निश्चित व कड़े नियम बने हुए थ। एक बार गांधीजी 
पटना आये । उनके साथवालों को दूध-फल, साग-सब्जी आदि आवश्यक 
था और वह सब तीन आने की मर्यादा में नहीं आ पाता था । कुमारणा 
ने श्री महादेवभाई को समझा दिया कि गांधीजी के दल पर होनेवाला 
अतिरिक्त व्यय रिलीफ फण्ड में से अदा किया जाना कठिन है। उन्होंने 
यह भी कह दिया कि गांधीजी के दल के लिए वे पेट्रोल की व्यवस्था स्वृतस्त्र 
रूप से कर लें तो ठीक रहेगा। मामला गांधीजी के कानों तक पहुँचा । 
गांधीजी ने कुमारप्पा को बुलाया और कहा, में अब की बार केवल रिलीफ 
कमेटी के काम से ही पटना आया हूँ। ऐसी रिर्थात में आप हमारे खर्च को 
मान्य करने से क्‍यों इनकार करते हैं! कुमाशण्ा बोले, सार्वजनिक 
सहायता से प्राप्त धन के व्यय में मैंने सबके लिए कुछ नियम रखे है। ' 
गांधीजी तुरंत कुमारप्पा की बात समझ गये और प्रसन्नतापूर्वक मान गये । 

एक दिन रात को कुमारप्पा ने नकद रुपया संभाछा, रुपया कुछ कम 
निकछा। पूछताछ के बाद बहुत झिल्कक के साथ एक अधिकारी से कहा, 
“रिलीफ फंड के एक ट्रस्टी के आदेश से भूखपीड़ितों को कुछ रुपया अग्निम 
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दिया गया है।” पर इस संबंध का न कोई बाऊचर था और न कोई 
लिखित आदेश | कुमारप्पा ने तुरन्त श्री राजेद्धप्रसाद से कहा, “आप उक्त 
टस्टी महाशय से इस रकम की तुरन्त अदायगी के लिए कहिये और उनका 
नाम ट्रस्टी सूची में से काट दीजिये ।” 


राजन्द्रप्रसाद का विचार था कि ऐसा करना उचित नहीं होगा । यह 
कदम बहुत सख्त रहेगा। लेकिन कुमारप्पा टस-से-मस नहीं हुए । आखिर 
राजेद्धबाबू ने गांधीजी को तार भेजकर उनसे सलाह माँगी । गांधीजी 
ने तुरन्त तार से जवाब दिया, “कुमारप्पा जैसा कहते हैं वैसा करिये।” वैसा 
ही किया गया और उससे रिलीफ कमेटी के काम में बहुत सुधार हुआ । 

एक दूसरा प्रसंग इस प्रकार है। गांधीजी ने कुमारप्पा को तार दिया, 
“मैं आपसे मिलने के लिए पटना आ रहा हूँ।” गांधीजी रात को १० बजे 
पटता पहुँचे और उन्होंने कुमारप्पा' को सूचित करने के लिए राजेद्न- 
बाबू से कहा । 

राजेन्द्रवाबू ने उत्तर दिया, “रिलीफ कमेटी के वाषिक हिसाब में 
कुछ आनों का फरक आ रहा है। आडिटर वह फके निकाल नहीं पाये हैं । 
कल वापिक सभा है, इसलिए कुमारप्पा ने दो नौजवान हिसावियों के साथ 
स्वयं को एक कमरे में बन्द कर लिया है और जब तक उस भूल का पता 
न लगे, तब तक उन्होंने सारी रात काम करते का निरचय किया है। 
जब कुमारप्पा इस तरह काम करते हैँ, तब उनका मिजाज शर की तरह 
रहता है और किसकी मजाल है, जो उनके काम में दखल दे।” गांधीजी 
बोले, अच्छी वात है अभी उन्हें रहने दीजिये, में सुबह बात कर लेगा।” 

प्रातःकाल जब कुमारप्पा स्नान आदि से निवृत्त हो रहे थे तो गांधीजी 
उनसे मिले और बातचीत करने का समय निश्चित करने लगे। कुमारप्पा 
ने उत्तर दिया, आज तो संभव नहीं है। कछ शायद सम्भव हो सके । 
गांधीजी कहने लगे, पर में तो आज रात को ही वर्धा जा रहा हूँ ।” 
कुमारप्पा ने उत्तर दिया, तब तो मामला बहुत आसान है, आप मुझसे 
बिना मिले ही चले जाइये ।” गांधीजी ने कहा, “में तो बनारस से चलकर 
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आपसे मिलने के लिए आया और आप समय नहीं दे रहे है ? ” कुमारप्पा 
का उत्तर था, “लेकिन आपने तो मुझसे समय का निश्चय पहले से नहीं किया 
था । अगर मुझे समय होता तो आपसे मिलने के लिए टिम्बकटू तक 
चलकर पहुँचता, लेकिन आज तो में रिीफ कमेटी की वाषिक बेठक के 
सिलसिले में बहुत ही ज्यादा व्यस्त हूँ ।” गांधीजी को मानना पड़ा और 
उन्होंने श्री महादेवभाई को सूचना दी कि कुछ आवश्यक कागजात 
कुमारप्पा को देखने के लिए छोड़ दिये जायं। गांधीजी ने कुमारप्पा से 
कहा, “हरिजन संबंधी उपवास के बाद में आपको तार भेजगा ।” 
१५ दिन के बाद कुमारप्पा उस मामले में गांधीजी से मिलने वर्धा गये । ७ 


ड्ह 
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कुमारप्पा का झुकाव बचपन से इज्जीनिर्यारिंग की ओर था, लेकिन 
घटना-चक्र ने उन्हें हिसाब-किताब और लेखाकार के प्रशिक्षण और व्यव- 
प्ताय की ओर मोड़ दिया । जब वे अपने बड़े भाई के निमन्त्रण पर छुट्टी 
मनाने के लिए अमेरिका की यात्रा पर गये, तो उनका' झुकाव सार्वजनिक 
वित्त की ओर हुआ । उन्होंने डॉ० एच० जे० डेवनपोर्ट द्वारा संचाछित 
साहस का अ्थंशास्त्र' से संबंधित एक सेमिनार में भाग लिया । डॉ० 
डेवनपोर्ट का विचार था कि व्यक्ति मुवाफफे के अछावा और किसी 
विचार को स्थान नहीं दे सकता । वे सेमिनार के विषय श्षीर्पक पुस्तक 
के स्वयं लेखक थे और वही पुस्तक सेमिनार की पाठ्य-पुस्तक थी । उनका 
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खयाल था कि उत्पादन का लक्ष्य केवल कार्य-शक्ति को बढ़ाना ही है । 
उसमें नतिक या सामाजिक विचार को कोई स्थान नहीं है। कुमारप्पा को 
यह दृष्टिकोण बिलकुल गलत रूगा और उन्होंने उसका विरोध किया ॥ 
यहीं से कुमारप्पा का झुकाव इस ओर हुआ कि आधुनिक पश्चिमी अ्थे- 
शास्त्रीय धारणा के विपरीत मनुष्य केवल संपत्ति उपाजित करनेवाला' 
साधन नहीं है, अपितु वह समाज का एक एसा सदस्य है, जिसकी अपनी 
राजनंतिक, सामाजिक, नैतिक तथा आध्यात्मिक जिम्मेदारियाँ हैं। इस 
प्रकार वे अर्थशास्त्र में नतिक और सामाजिक तत्त्वों का उपयोग प्रमुख तथा 
महत्त्वपूर्ण मानने लगे। अर्थशास्त्र के इस निश्चित दृष्टिकोण के साथ वे 
गांधीजी के समर्थक थे । उन्होंने आगे चलकर आर्थिक जाँच, सर्वेक्षण, 
अध्ययन तथा आयोजन में इसी नीति को अपनाया। जैसा कि ऊपर कहा 
जा चुका है कि उन्होंने पहला अध्ययत-प्रबच्ध “राजस्व और हमारी दरि- 
द्रता' लिखा था, जिसे उन्होंने गांधीजी को भेजा था । इसी प्रबंध को 
लेकर गांधीजी के पास वे आये थे और यह प्रवन्ध क्रमिक रूप में यंग 
इण्डिया में छपा था। गांधीजी की टोली में शामिल होने के बाद गूजरात' 
विद्यापीठ में अ्भशास्त्र के प्राध्यापक के रूप में १९३० में उन्होंने मातर 
तालका का अध्ययन किया । इसमें विद्यापीठ के दो प्राध्यापक और नौ 
विद्यार्थी सहायक के रूप में रहे। कुमारप्पा यह जानते थे कि मांतर 
तालु॒का के लोग अंग्रेजी नहीं जानते हैं, फिर भी उन्होंने सर्वेक्षण का 
काम बहुत योग्यता से चलाया। इस सर्वेक्षण से अनेक महत्त्वपूर्ण तथ्य 
प्राप्त हुए । क्‍ क्‍ 

इस रिपोर्ट को उन्होंने जनता के सामने रखा । उस जमाने में प्रति- 
व्यक्ति आमदनी बहुत ही कम थी। फिर भी सरकार उन पर कर लगाती 
थी। इस क्षेत्र के लोंग कठिन परिश्रम करनेवाले थे । इस क्षेत्र में सिचाई 
की कोई व्यवस्था नहीं थी। गाँववालों ने तालाबों का निर्माण किया था, 
वे भी सूखे रह जाते थे । इसके बाद मद्रास-क्षेत्र में एक नमूने का अध्ययन 
किया। इसके बारे में उन्होंने कहा है, उक्त विवरण अपने-आपकमें बहुत 
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सावधानी से प्राप्त किया गया है और पढ़ने में रचिकर है| इसमें जनता 
के शोषण तथा तात्कालिक परिस्थितियों की जानकारी दी गयी है।” 
१९३१ में कराची के कांग्रेस-अधिवेशन में श्री कुमारप्पा के संयोजन 
में एक उपसमिति का गठन किया गया, जो इंग्लैंड और भारत के वित्तीय 
संबंध का विस्तार से अध्ययत करे। कुमारप्पा के लिए यह बहुत कठिन 
काम नहीं था। उन्होंने दो मास में यह रिपोर्ट प्रस्तुत कर दी । समिति के 
सदस्यों में श्री डी० एन० बहादुर, श्री भूलाभाई देसाई और प्रो० के० टी० 
शाह जसे योग्य एवं प्रसिद्ध व्यक्ति थे । समिति ने दो खण्डों में इस रिपोर्ट 
को तंयार किया और कांग्रेस के तत्कालीन अध्यक्ष श्री सरदार वल्लभभाई 


पटेल के सामने प्रस्तुत कर दिया । 

१९३९ में एक अन्य सर्वेक्षण उन्होंने किया । यह सर्वेक्षण गाँवों की 
समस्या को लेकर था। सर्वेक्षण के काम में लगभग २० विद्यार्थी और एक 
अध्यापक की टोली काम करती थी। दिन में सर्वेक्षण का काम चलता था 
और रात में प्रचार करते थे। कम-से-कम समय और कम-से-कम व्यय में 
यह महत्त्वपूर्ण अध्ययन किया गया । यह रिपोर्ट चार खण्डों में थी । सर्वे- 
क्षण की कुल लागत ३ हजार अर्थात्‌ एक गाँव के सर्वेक्षण में औसतन्‌ १५ रु० 
खर्च हुआ। इस रिपोर्ट के संबंध में गांधीजी ने 'हरिजन' में एक मौलिक 
रिपोर्ट' शीषक से ६ लेख प्रकाशित किये । 

इसके बाद कुमारप्पा ने इसी प्रकार का सर्वेक्षण उत्तर-पश्चिम सीमा- 
प्रान्त का किया। इस रिपोर्ट का वहाँ की प्रान्तीय सरकार और जनता ने 
बहुत स्वागत किया । 

१९४८ के फरवरी मास में कांग्रेस के तत्कालीन अध्यक्ष श्री राजद्ध- 
प्रसाद ने एक कृषि-सुधार समिति की नियुक्ति की, जिसके अध्यक्ष 
श्री कुमारप्पा थे। इस समिति की कार्य-मर्यादा इस प्रकार थी : 

यह समिति जमींदारी-उन्मूलन के परिणामस्वरूप आवश्यक क्ृषि- 
सुधारों के संबंध में विभिन्न प्रान्तों की परिस्थितियों के अनुसार विचार करके 
सिफारिश करेगी। यह समिति सहकारी खेती, खेती की उपज में सुधार, 
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छोटे जोतों की परिस्थिति, उपकाइतकार ( $79/८४४॥८ ), भूमिहीत 
मजदूरों और सामान्य स्थिति के खेतिहर जनता की स्थिति को सुधारने के 
उपायों पर विचार करेगी और अपनी रिपोर्ट देगी । इस समिति ने 
भारत के विभिन्न प्रान्तों का दौरा किया, वहाँ की परिस्थितियों का 
अध्ययन किया और जुलाई १९४८ तक अपनी रिपोर्ट तैयार कर दी । 
यह रिपोर्ट अ० भा० कांग्रेस महासमिति द्वारा प्रकाशित की जा चुकी है । 
इस रिपोर्ट के ऋत्तिकारी सुझावों की स्वाभाविक रूप से पुजीवादी 
समाचारपत्रों द्वारा कड़ी आलोचना' की गयी । वास्तव में उस समिति के 
सुझाव इतने दृरगामी और परिवरतंनकारी थ कि कांग्रेस संस्था, केन्द्रीय 
सरकार और प्रान्तीय सरकारों, किसीकी भी हिम्मत उन्हें कार्यरूप में 
परिणत करने की नहीं हुईं। फिर भी इसमें शक नहीं कि भारत की कृषि 
और भूमि-संबंधी स्थिति और देश की गरीब खेतिहर जनता की वास्तविक 
समृद्धि तथा भूमि-समस्या के निराकरण की दृष्टि से यही रिपोर्ट इस देश के 
कृषि तथा भूमि-संबंधी इतिहास में एक दिन प्रमुख स्थान प्राप्त करेगी । 
१०९३० से लेकर १९४८ तक के समय में कुमारप्पा ने इस देश की 
आशिक परिस्थितियों से संबंधित चार सर्वेक्षण किये तथा रिपोर्ट तैयार कीं । 
उसके साथ ही उक्त परिस्थितियों के सुधार के लिए योजनाएँ प्रस्तुत कीं । 
सर्वेक्षण के साथ-साथ यह स्वाभाविक था कि देश के लिए योजनाओं 
के निर्माण में भी कुमारप्पा जैसे हिसाबी, प्रमुख तथा समर्थ अथंशास्त्री का 
सहयोग माँगा जाता और दिया जाता । १९३७ में जब तत्कालीन कांग्रेस 
अध्यक्ष श्री सुभाषचन्ध बोस ने श्री जवाहरलाल नेहरू की अध्यक्षता में 
राष्ट्रीय योजना' कमेटी का गठन किया, तब कुमारप्पा भी उस कमेटी 
में थ। लेकिन उस कमेटी में व्यवहारकुशल उद्योगपति, आदशेवादी 
अरथशास्त्री, प्रयोग-कुशल वैज्ञानिक, राजनीतिज्ञ और बड़े व्यवसायी भी 
शामिल थे कुमारप्पा को लगता था कि इस प्रकार की खिचड़ी कमेटी 
में जाना और अन्तहीन बहस करते रहना समय को बर्बाद करना ही होगा। 
इसलिए आरम्भ में ही उन्होंने उसमें शामिल होने से इतकार कर दिया । 
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पर गांधीजी के आग्रह पर वे उसमें शामिल हो गये । स्थिति बसी 
ही बनी, जेसा कुमारप्पा ने सोचा था। तीन महीने की रूम्बी-चौड़ी बहस 
के बाद कमेटी इस बिन्दु पर आ गयी' कि हमारे देश में नौसेना में कितने 
लड़ाक्‌ विमान आदि होने चाहिए । कुमारप्पा ने गांधीजी को लिखा, 
“हमारी आत्माएँ भी हमारी अपनी नहीं रहीं, तब हम-जैसे गुलामों के 
द्वारा इन मामलों पर बहस करने का क्‍या अर्थ है ?” गांधीजी ने भी कहा, 
“इस बड़ी बहस को सुनते रहने के बजाय वहाँ से खिसककर आ जाना ही 
ठीक है ।” कुमारप्पा ने योजना-समिति से त्याग-पत्र दे दिया । छ 


सात 


७ 


अखिल भारत ग्रामोयोग-संघ 
ओर ग्राम-आन्दोलन 


श्री जमनाठाल बजाज के प्रयास से गांधीजी वर्धा आये और पहले- 
पहल वर्धा शहर के मध्य में बजाज-बगीचे में उन्हें ठहराया गया। वह वाम 
मात्र का ही बगीचा था। उसमें एक छोटी-सी इमारत थी और चारों तरफ खेत 
थे | गांधीजी यहाँ लगभग चार वर्ष ठहरे। कुमारप्पा जेल से छौटकर १९३१ 
में वर्धा आये और गांधीजी, कस्त्रबा, महादेवभाई आदि के साथ उसी इमा- 
रत में रहे । गांधीजी तथा कुमारप्पा में खादी-ग्रामोद्योगों के संबंध में चर्चा 
होती रहती थी । गांधीजी का ध्यान खादी की ओर केन्द्रित था। कुमा- 
रप्पा ने ग्रामोद्योग की ओर गांधीजी का ध्यान खींचा । गांधीजी ने प्रामो- 
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द्योगों के पुर्नीवन और विकास के लिए गुरुदेव रवीद्धनाथ का आशीर्वाद 
माँगा। इसके लिए ग्रामोद्योगों पर एक नोट भी कुमारप्पा ने तैयार किया । 

कुमारप्पा लगभग २५ वर्ष तक इसी स्थान पर रहे, जिसे १९३४ में 
मगनवाड़ी का नाम दिया गया । 


इस' देश की अथंनीति में खादी-ग्रामोद्योग का विचार स्वदेशी के 
माध्यम से आरम्भ हुआ। वर्तमान शताब्दी के आरंभ में ही, और विशेष कर 
वंग-भंग के बाद, स्वदेशी का विचार इस देश में प्रबल हुआ | पर आरम्भ 
में स्वदेशी का अर्थ विदेशों और खासकर इंग्लैंड के बने माल के बजाय भारत 
में बने माल का उपयोग करना मात्र ही था। गांधीजी ने राजन तिक और 
वास्तविक स्वदेशी में अन्तर किया । उन्होंने गाँव के कारीगरों के द्वारा 
गाँव में बनी हुई वस्तुओं को सच्ची स्वदेशी की मर्यादा में माना । अखिल 
भारतीय स्वदेशी लीग ने भी, जिसके अध्यक्ष श्री मदनमोहन मालवीय थे, 
और मंत्री श्रीमती लीलावती मुन्शी थीं, माना कि स्वदेशी का अर्थ छोटे 
उद्योगों के जरिये देश के अन्दर उपयोगी वस्तुओं का निर्माण करना है। वे 
छोट उद्योग ऐ से होंगे, जिनके समर्थन के लिए छोक-शिक्षण की आवश्यकता 
हो और जो कीमतों के नियन्त्रण और अपने नीचे काम करनेवाले मज- 
दूरों को मिलनेवाली मजदूरी तथा कल्याण के लिए अखिल भारत स्वदेशी 
लीग का मार्ग-दर्शन मानने को तैयार हों। स्वदेशी अपने दायरे में से ऐसी 
चीजों को बाहर रखेगी, जो बड़े और संगठित उद्योगों के मार्फत तैयार 
हुई हों, जिन्हें लीग की सेवाओं की आवश्यकता नहीं है और जो सरकार 
की सहायता प्राप्त कर सकते हैँ या करते हैँ । मालवीयजी ने नये- 
पुराने दृष्टिकोण को देश के सामने रखने की दृष्टि से स्वदेशी के संबंध में एक 
सम्मेलन बुलाया। पर कौन-सा दृष्टिकोण सही दृष्टिकोण है, यह पंच- 
फंसले पर छोड़ा गया | माछवीयजी और गांधीजी, दोनों ने मिलकर कुमा- 
रप्पा को पंच नियुक्त किया। कुमारप्पा ने इन सारे प्रश्नों को पूरी छान- 
बीन की और अपना फैसला गांधीजी के पक्ष में दिया । फिर भी अनेक नेताओं, 
को गांघीजी की परिभाषा मान्य नहीं हुई । 
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इसके साथ ही जब गांधीजी हरिजनों के उत्थान के सिलसिले में देश- 
भर में दौरा कर रहे थे, तो उन्हें यह भी लगने छगा कि देश के आथिक 
पुनर्जीवन की दृष्टि से केवछ खादी का विकास और आन्दोलन पर्याप्त नहीं 
होगा, उसमें ग्रामोद्योगों के विस्तार और विकास को भी जोड़ना होगा। 
यह सारा कार्य किस प्रकार संगठित किया जाय और कौन इस सारे कार्य- 
क्रम को चलाये, यह प्रश्न-चिह्न के रूप में उनके सामने आया। इस संबंध 
की चर्चा में स्वदेशी लीग की मंत्री श्रीमती छीलावती मुंशी ने कुमारप्पा 
का ताम सुझाया । यह बात गांधीजी को पूरी तरह जेंच गयी । 

इसके पदचात्‌ १९३४ में अखिल भारतीय कांग्रेस ने बम्बई के अधि- 
वेशन में उस मामले पर विचार किया और २६ अक्तूबर को निम्नलिखित 
प्रस्ताव स्वीकृत किया : 

“चूँकि जनता में स्वदेशी के वास्तविक स्वरूप के बारे में बहुत भ्रान्ति 
पैदा हो गयी है और चूँकि कांग्रेस का लक्ष्य आरम्भ से ही आम जनता के साथ 
उत्तरोत्तर एकरस होते जाना है और ग्राम-पुनर्गठन और पुनर्तिर्माण का 
आशय आवश्यक रूप से मृत अथवा मृतप्राय ग्रामोद्योगों को पुनर्नीवित और 
प्रोत्साहित करने का है, जिनमें कताई के मुख्य उद्योग के अतिरिक्त भव्य 
बहुत-से उद्योग शामिल हूँ, और चूंकि हाथ-कताई के पुनस्संगठन की भाँति 
यह काम भी कांग्रेस की राजनेतिक प्रवृत्तियों से स्वृतन्त्र और अप्रभावित 
रहकर केद्धीभूत विशेष प्रयत्नों से ही किया जा सकता है, इसलिए श्री जे ० 
सी० कुमारप्पा को गांधीजी की सलाह और मार्गदर्शन में ग्रामोद्योगसंघ 
नामक एक संस्था का निर्माण करने का अधिकार दिया जाता है। 

“बह संघ उपर्यक्त उद्योगों के पुनर्नीवनम और विकास के लिए तथा 
गाँव की नतिक और भौतिक उन्नति के लछिए काम करेगा, तथा इसे अपना 
विधान बनाने, रुपया इकट्ठा करने और एसे सब कार्य करने का अधिकार 
होगा, जो इसके उद्देश्यों की पूर्ति के लिए आवश्यक है। 

संस्था के विधान के अनुसार इस संगठन के निम्नलछिखित कार्य रखे 
गये : 
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“अपने उद्देश्य की समुचित पूर्ति के लिए यह संस्था धन एकत्र करेगी, 
शोध-कार्य करेगी, साहित्य का प्रकाशन करेगी, प्रचार-कार्य करेगी, एजें- 
सियों की स्थापना करेगी, ग्रामीण औजारों के संशोधन के लिए तरीके 
निकालेगी और अपने उद्देश्य की पूर्ति के लिए जो कुछ आवश्यक होगा, 
संब कुछ करेगी, और इसी दृष्टि से अपनी सारी सम्पत्ति, आमदनी और 
मुनाफे का, अगर कुछ हो तो, सदा इसीके लिए उपयोग करेगी।” 

संविधान में यह भी स्पष्ट उल्लेख कर दिया गया था कि थह संघ 
गांधीजी के मार्ग-दशेन और सलाह के अनुसार काम करेगा । 

निम्नलिखित ६ व्यक्ति स्थायी टस्टी-मण्डल के रूप में स्वीकार किये 
गये : 

१. श्री जमनालाल बजाज, ४. श्री डॉ० खान साहब, 

२. श्री गोपीचन्द भागंव,_ ५. श्री जे० सी० कुमारप्पा, 
३. श्री श्रीकृष्दास जाजू, ६. श्री वैकुंठ ल० मेहता । 

आरम्भिक व्यवस्थापक-मण्डल में निम्नलिखित सदस्य थे : 

१. श्री लक्ष्मीदास आशर, ५. श्री प्रफूल्लचन्द्र घोष, 

२. श्री शंकरछाल बैंकर, ६. श्री जे० सी० कुमारप्पा, 
३. श्रीमती गोशीबहन कंप्टन, ७. श्री डॉ० खान साहब, 
४. श्री श्रीकृष्दास जाजू, ८. श्री सूर्यवल्लभदास | 

एक सलाहकार मण्डल की व्यवस्था भी संघ के संविधान में थी, जिसके 
१८ सदस्य थे। इनमें : श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर, श्री जे० सी० बोस, 
श्री पी० सी० राय, श्री सी० वी० रमण, श्री जमाल' मुहम्मद, श्री जी० 
डी० बिरला, श्री साम हिगिन बाटम्स, श्री एम० ए० अंसारी, श्री राबर्ट 
मेककोरिसन प्रमुख थे। 

आरम्भ में श्री श्रीकृष्णदास जाजू संघ के अध्यक्ष थे और श्री कुमारप्पा, 
मंत्री-संगठक । लेकिन कुछ समय बाद ही श्री जाजू और कुमारप्पा में संग- 
ठन' और प्रवृत्तियों के मामलों में मतभेद पेदा हो गये। श्री जाजू अध्यक्ष 
की हैसियत से अपने दृष्टिकोण और निर्णय को प्रमुखता देना चाहते थे ॥ 
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श्री कुमारप्पा का मानना था कि श्री जाजू व्यवस्थापक-मण्डछ के सभापति 
के रूप में काम करें और संघ के संचालन, कामकाज और पूर्तियों की सारी 
जिम्मेदारी उनकी रहनी चाहिए। यह मामला गांधीजी के पास पहुँचा । 
गांधीजी ने दोनों को समझा-बुझाकर चलाने का प्रयत्न किया, लेकिन 
वह प्रयत्न सफल नहीं हुआ । श्री जाजू का दृष्टिकोण वित्त-प्रधान था और 
श्री कुमारप्पा का विकास-प्रधान । अन्त में गांधीजी को यह कहना पड़ा कि 
ग्रामोद्योग-संघ का निर्माण कांग्रेस के प्रस्ताव के अनुसार हुआ है, जिसमें 
कुमारप्पा को संघ के निर्माण का अधिकार दिया गया है; अतः कुमारप्पा के 
दृष्टिकोण को ही प्रमुखता देना उचित होगा। परिणाम यह हुआ कि संघ 
के व्यवस्थापक-मंडल का पुनर्गठन हुआ और उसके अनुसार स्वयं गांधीजी 
संघ के अध्यक्ष बने तथा कुमारप्पा पूर्ववत्‌ मंत्री और संगठक रहे । इस अब- 
सर पर व्यवस्थापक-मण्डल में परिवर्तत होकर वया मंडल इस प्रकार बना : 


१. महात्मा गांधी, अध्यक्ष, ७. श्री श्रीकृष्णदास जाजू, 
२. श्री लक्ष्मीदास आशर, ८. श्री भारतन कुमारप्पा, 
३. श्री शंकरलाल बेकर, ९. श्री धीरेद्र मजूमदार, 

४. श्रीमती गोशीबहन कैप्टन, १०. श्री वैकुंठ छ० मेहता, 

५. श्री जयरामदास दौलतराम, ११. श्री सूर्यवल्लभदास, 


. श्री प्रफुल्लचन्द्र घोष, १२. श्री जे० सी० कुमारप्पा, मंत्री । 

कुमारप्पा इस नयी संस्था के संगठन-मंत्री बनाये गये । इस संबंध में 
एक रोचक प्रसंग है। इस नयी संस्था के संगठक के रूप में काम करने के लिए 
कुमारप्पा की सहमति गांधीजी ने नहीं ली थी। कुमारप्पा' उस समय रिलीफ- 
कमेटी के कार्य के कारण पटना में थे। उन्होंने जब देनिक पत्रों में यह 
समाचार पढ़ा, तो वे स्वाभाविक रूप से नाराज हुए और पत्र लिखकर 
गांधीजी से पूछा, “यह आपने क्या किया ? ” गांधीजी ने लिखा, “में मानता 
हूँ कि उस मामले में आपसे सहमति न लेकर मेने गलती की है, छेकिन अब 
क्या हो, जो होना था वह हो चुका है। अब आप ओऔपचारिकताओं की 
गलती को भूलकर कार्य आरम्भ कर दीजिये ।” 


न्शी 
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बाद में जब कुमारप्पा गांधीजी से मिले, तो कुमारप्पा ने उनसे पूछा, 
“इस काम के लिए रुपया कहाँ से आयेगा और कार्यकर्ता कहाँ से जुटेंगे ? 
गांधीजी खिलखिलाकर हँस पड़े, “रुपये की आप चिन्ता मत कीजिये, 
जितना आवश्यक होगा, प्राप्त हो जायगा। रही कार्यकर्ताओं की बात, सो 
(कुमारप्पा की तरफ इशारा करते हुए उन्होंने कहा) एक कार्यकर्ता तो हैं 
ही, उन्हींसे शुरुआत कर दीजिये ।” बस, वर्धा के महिला-आश्रम के ऊपर- 
वाले कमरे में अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघ का निर्माण और प्रारम्भ हो 
गया । 

इस संघ का कार्यालय गांधीजी और कुमारप्पा के साथ श्री जमनालाल 
बजाज के वगीचे में आ गया और फिर मगनवाड़ी ही संघ की प्रवृत्तियों और 
कार्यों का केन्द्र बन गया । मगनतवाड़ी के प्रारम्भ और विस्तार की चर्चा 
अलग से की गयी है। प्रारम्भ से ही संघ को गांधीजी का पूरा मार्गदर्शन, 
समर्थन और सहयोग मिला और कुमारप्पा उसमें पूरी शक्ति के साथ जुट 
गये। इन दिनों गांधीजी बराबर हरिजन में ग्रामोद्योगों के बारे में लिखते 
थे और कुमारप्पा मगनवाड़ी में ग्रामोद्योगों की प्रवृत्तियों की स्थापना और 
उनके शोध, विस्तार और प्रशिक्षण के कार्ये को संगठित करने के साथ-साथ 
ग्रामोद्योगों के दर्शन तथा अथंशास्त्र के विकास तथा देशभर में उनके 
प्रचार और विस्तार में डूबे हुए थे । 

१९३५ में ग्राम-आन्दोलन का दर्शन इस शीर्षक से एक पुस्तिका का 
प्रकाशन हुआ, जिसकी भूमिका श्री राज॑द्धप्रसाद ने लिखी थी । इसमें 
कुमारप्पा ने विस्तार के साथ अहिसक अथंव्यवस्था तथा ग्रामोद्योगों के 
विकास और विस्तार की आवश्यकता और उसके जीवन-दर्शन का चित्र 
प्रस्तुत किया है। इस प्रकार खादी और हरिजन-सेवा आन्दोलन की भाँति 
ही ग्रामोद्योग-संबंधी आन्दोलन भी भारत के स्वाधीनता-संग्राम और कांग्रेस- 
संगठन के अच्तगंत उत्पन्न हुआ और गांधीजी की छत्रछाया तथा सक्रिय 
मार्गदर्शन में विकसित हुआ । जब १९३७ में प्रथम कांग्रेसी मंत्रिमण्डल 
विभिन्न भान्तों में स्थापित हुए, तो उन्होंने ग्रामोद्योगों पर गम्भीरतापूर्वेक 
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ध्यान देने का प्रयत्न किया । गांधीजी की प्रेरणा, कुमारप्पा का प्रयास और 
परिश्रम तो इसमें थे ही । संघ को इस अवसर पर देश की राजनीति और 
विकासनीति में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त हुआ और मगनवाड़ी में मंत्रियों और 
नेताओं के अनेक सम्मेलन ग्रामोद्योगों के विस्तार की दृष्टि से हुए। कुमारप्पा 
ने कुछ प्रान्तीय सरकारों के लिए ग्रामोद्योगों के विस्तार और विकास की दृष्टि 
से सर्वे किये और रिपोर्ट तैयार की, जिनमें उनके विकास की ठोस योजनाएँ 
प्रस्तुत की गयीं । इस दृष्टि से कुमारप्पा द्वारा तैयार की गयी मध्य-प्रदेश 
और उत्तर-परश्चिमी सीमान्त प्रदेशों की सर्वे-रिपोर्ट बहुत ही महत्त्वपूर्ण हैं 
और इस देश के ग्रामविकास के इतिहास में उनका स्थायी महत्त्व रहनेवाला 
है। लेकिन इसी दरमियान द्वितीय महायुद्ध आरम्भ हो जाने और कांग्रेसी 
सरकारों के अपदस्थ हो जाने पर उक्त कार्य बीच में ही रुक गया। १९४६ 
में जब फिर कांग्रेसी सरकार बनीं तो संघ के तत्त्वावधान में फिर 
मंत्रियों का एक सम्मेलन इस संबंध में बुलाया गया। यह सम्मेलन ३१ 
जुलाई और १ अगस्त को पूना में हुआ। इस सम्मेलन में ग्राम-आन्दोलन 
की दृष्टि से आयोजन का क्‍या स्वरूप हो और किस प्रकार से सारे देश में 
 ग्रामोद्योगों तथा ग्रामनिर्माण के लिए एक समन्वित तथा संगठित प्रयत्न 
किया जाय, इस दृष्टि से कुमारप्पा ने ग्राम-विकास की एक योजना सम्मेलन 
के सामने प्रस्तुत की। साथ ही सरकार के कार्य इस संबंध में क्या हो सकते 
हैं, इस संबंध में एक ज्ञापन भी संघ की ओर से प्रस्तुत किया गया । 

इस ग्रामविकास की समग्र योजना में योजना की आवश्यकता और 
उद्योगों के प्रसार, समग्र आयोजन तथा ग्रामोद्योगों पर मूलगामी' प्रकाश 
डाला गया है और सरकारों के द्वारा इस संबंध में क्या-क्या काम किये 
जायें, इस विषय में कुमारप्पा ने महत्त्वपूर्ण सुझाव प्रस्तुत किये है । 


सम्मेलन में निम्नलिखित प्रस्ताव स्वीकार किया गया : 

“विभिन्न प्रान्तों से एकत्रित होनेवाले मंत्रियों का यह सम्मेलन, छोक- 
प्रिय मंत्रिमण्डलों द्वारा आथिक विकास के लिए अपनायी जानेवाली नीति 
पर विचार करके, निश्चय करता है कि : (१) देश में फैले हुए तीव्र अभाव 
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को ध्यात में रखकर लोगों की मूलभूत आवश्यकताओं, खासकर भोजन और 
कपड़ के संबंध में, आथिक विकास की योजनाएँ, किसान और कृषि की ओर 
केन्द्रित होनी चाहिए | ये योजनाएँ प्रारम्भिक मानवीय आवश्यकता की 
पूति के उद्देश्य से संचालित होनी चाहिए। इसके लिए इस प्रकार के कदम 
उठाये जायें, जिनसे खेती के लिए प्राप्त जमीन समुचित नियमों के द्वारा- 
जेसे समाज के लिए आवश्यक विभिन्न फसलों के संबंध में लाइसेन्स देकर 
और आवश्यक अनुपात में-वितरित की जा सके । (२) कि, वास्तविक 
लोकतन्‍्त्र की उपलब्धि के लिए यह आवश्यक है कि संलग्न क्षेत्रों को, जिनमें 
ग्राम या ग्राम-समूह शामिल हैं, स्वावरूम्बी और स्वशासित आधार पर 
बहुउदशीय सहकारी समितियों और अनाज बैंकों के मार्फत संगठित किया 
जाय, जिससे उनके आथिक जीवन का आयोजन विकेन्द्रित आधार पर 
हो सके । रुपये की अर्थव्यवस्था को न्यूनतम मर्यादा तक घटाया जा सके 
और बाहरी व्यापार को प्रमाणित बचत की मर्यादा में सीमित किया जा 
सके । 
इन प्रस्तावों की स्वीकृति के पश्चात्‌ अनेक प्रान्तीय सरकारों ने ग्राम- 
विकास के लिए आवश्यक तंत्र की स्थापना की । बम्बई और मद्गास ने 
इस मामले में पहल की। उत्तर प्रदेश, बिहार और उड़ीसा में भी इस दिशा 
में काम हुआ । भारत सरकार ने भी केन्द्रीय तिलहन समिति का गठन 
किया, रचनात्मक संस्थाओं ने भी अनेक ग्रामोद्योगों के विकास में भाग 
लिया। संघ ने इन सभी सरकारी तथा गर सरकारी कार्यों में योग देने और 
भाग लेने का उत्साहपुर्वक प्रयास किया । संघ के व्यवस्थापक-मंडल की 
बैठक दिल्‍ली में ११ दिसम्बर १९४७ को हुईं, जिसमें गांधीजी और कुमारप्पा 
फिर से संघ के अध्यक्ष और मंत्री चुने गये। लेकिन अगले महीने ही गांधीजी 
का देहावसान हो गया। इसका कुमारप्पा के मत पर बहुत ही भारी आधात 
हुआ । वे अत्यन्त भावुक होने के साथ-साथ रक्तचाप के रोग से पीड़ित थे, 
और वे उस समय वर्धा में ही थे। जब उक्त दुर्घटना का समाचार उन्हें 
दिल्‍ली से प्राप्त हुआ कि वह महान्‌ ज्योति इस दुनिया से और देश से विछीन 
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हो गयी तो कुमारप्पा को ऐसा लगा कि वह ज्योति उनके अन्दर से ही 
निकल गयी । और, वास्तव में कुमारप्पा के शरीर और मन पर इस दुर्घटना 
का' इतना असर पड़ा कि उनकी आँखों से दीखना ही बन्द हो गया। तीन 
दिन तक उनकी यह स्थिति रही । उसके बाद फिर उन्हें धीरे-धीरे दीखने 
लगा । उन्होंने इस अवसर पर लिखा : 

“यदि हम गांधीजी के आदर्शों की प्राप्ति के लिए अपने जीवन' को 
समपित करते है तो हमें इस दुनिया में शान्ति छाने के लिए बहुत परिश्रम 
करना पड़ेगा । आज की दुनिया' साम्प्रदायिक विवाद, आथिक लालच, 
सत्ता की महत्त्वाकांक्षा से जजेर है तथा घणा और सनन्‍्देह से परिपूर्ण है । 
लेकिन जितका भरोसा सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा में है, उनके लिए कुछ 
असम्भव नहीं है। क्या हम अपने आँसुओं को पोंछ डालेंगे, कमर कस लेगे 
और जो काम हमारे सामने है, हमारे अमर नेता बापू ने जिस अच्छे कार्य 
का आरम्भ किया है, उसे बढ़ाने में ईश्वर और मनुष्य के प्रति अटूठ श्रद्धा 
के साथ जुट जायेंगे ?” 

अगले महीने उन्होंने बापू छोकसेवक संघ की कल्पना पग्रामोद्योग- 
पत्रिका के द्वारा देश के सामने रखी । १९४८ के १३, १४ और १५ मार्च 
को सेवाग्राम में रचनात्मक कार्यकर्ताओं का सम्मेलन हुआ, जिसमें स्वोदिय- 
समाज की स्थापना की गयी और सभी रचनात्मक संस्थाओं के एकीकरण 
के लिए योजना बनाने और सम्मिलित समिति निर्माण करने की सिफारिश 
की गयी । इस संबंध में श्री कुमारप्पा को आवश्यक कार्यवाही करने का 
भार सौंपा गया। इसके साथ ही कुमारप्पा की योजना के अनुसार रचनात्मक 
कार्यकर्ताओं के रचनात्मक कार्यों के लिए केन्द्र स्थापित करने की सिफारिश 
की गयी । अगले महीने फिर बम्बई में विभिन्न रचनात्मक संस्थाओं के 
प्रतिनिधियों का सम्मेलन हुआ और उसमें अखिल भारत सर्व सेवा संघ 
के नाम से संघीय आधार पर एक संगठन निर्माण करने का निश्चय 
किया गया। इस संगठन में ११ संस्थाओं के ११ प्रतिनिधि रखे गये और 
वे गांधीजी के आदर्शों में विश्वास रखनेवाले चार व्यक्तियों को और 
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शामिल कर लें, ऐसा तय हुआ । इन १५ छोगों का कार्यकारी मंडल इन 
विभिन्न संस्थाओं की सामात्य नीति के निर्धारण, समन्वय और निरीक्षण 
के काम को हाथ में ले ले। श्री कुमारप्पा को सर्वे सेवा संध की सदस्यता 
का सरलतम प्रतिज्ञापत्र तैयार करने और उसकी सहमति विभिन्न 
संस्थाओं से प्राप्त करने की जिम्मेदारी सौंपी- गयी । इसके अनुसार 
मगनवाड़ी में रचनात्मक संस्थाओं के पुनर्गठन की योजना और संघ का 
विधान तैयार किया गया । कार्यक्रम तेयार करने के लिए एक समिति की 
स्थापना की गयी, जिसमें कुमारप्पा भी शामिल थे। 

इसमें कुमारप्पा का दृष्टिकोण यह था कि सारी गांधीवादी संस्थाओं 
का एकीकरण तो हो जाय, पर उसमें सत्ता का केन्द्रीकरण न हो, सर्वेसामान्य' 
कार्यक्रम पर ही एकसूत्रता बने । 

मार्च १९४८ में संचालक-मंडल की बैठक में श्री जी० रामचद्धन्‌ संघ 
के मंत्री चुने गये । श्री कुमारप्पा अध्यक्ष के रूप में काम' करने रूगें। उसी" 
समय श्री आर० आर० कथन, श्री अ० वा० सहखबुद्धे और श्री जी० राम- 
चन्द्रन संघ के संचालक-मंडल में शामिल किये गये । सितम्बर १९५२ 
में श्री रामचन्द्रन गांधीग्राम के संचालक होकर चले गये और उनके स्थान 
पर श्री एस० वी० मंदागिरे श्री कुमारप्पा के मार्गदशन में मंत्री के रूप में. 
काम करने लगे। 

स्व सेवा संघ के निर्माण के बाद संस्थाओं का जो प्रारम्भ में विलीनी- 
करण हुआ, उसके अन्तर्गत सभी संस्थाएँ अपना अलग-अलग अस्तित्व रखकर 
काम करती रहीं और सर्व सेवा संघ का स्वरूप उक्त संगठनों के एक संयुक्त, 
समिति के जैसा ही रहा। वास्तव में देखा जाय तो, जेसा कि जी० राम- 
चन्धन ने श्री धीरेद्रभाई से कहा, हमने केवल पत्र-व्यवहार का कागज ही 
बदला है।” पर कुमारप्पा इस प्रारम्भिक विलीनीकरण के बाद ही मगनवाड़ी 
छोड़कर शल्डोह के संतुलित कृषि के प्रयोग हेतु चले गये थे। इसके बाद 
१९५३ में गोसेवा-संघ, ग्रामोद्योग-संघ और चरखा-संघ का वास्तव में 
विलीनीकरण हुआ और इत सब संस्थाओं का अलग-अलग अस्तित्व और 

५४ 
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कार्य समाप्त हो गया । सर्व सेवा संघ ने एक प्रकार से देश में चलने वाले 
रचनात्मक कार्यक्रम का नेतृत्व सँभाल लिया और भूदान-आन्दोलन को 
अपनाकर विनोबाजी के नेतृत्व में उसे ही देश का प्रमुख आन्दोलन ओर 
कार्यक्रम बनाने में पहल की । 

सर्व सेवा संघ के सक्रिय और सक्षम रूप से संगठित होने के साथ-साथ 
रचनात्मक कार्यक्रम की परिस्थितियाँ बदल गयीं । खादी- ग्रामोद्योग, गो- 
सेवा आदि के नैतिक मार्ग-दर्शन और प्रेरणा की जिम्मेदारी सर्व सेवा संघ 
के पास रही और व्यावहारिक कार्यक्रम के संचालन, वित्तीय सहायता, 
(निरीक्षण और नियंत्रण की जिम्मेदारी खादी-ग्रामोद्योग कमीशन और 
बाद में गो-संवर्धन कौंसिल जैसी अध॑-सरकारी संस्थाओं को सौंप दी 
गयी । ७ 


आठ 
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जब श्री जमनाछालजी गांधीजी और उनके साथियों को साबरमती से 
वर्धा छेकर आये तो बजाज-परिवार के एक बगीचे में वे रहने लगे | मह 
स्थान वर्धा शहर के एक छोर पर था। उसमें एक पक्का मकान था तथा 
'उसके चारों ओर बहुत विस्तृत खाली जमीन थी। इसी मकान में गांधीजी 
'रहने छूगे और वहीं कुमारप्पा को एक छोटी-सी जगह मिल गयी । इस सारे 
स्थान का नाम बाद में मगनवाड़ी रखा गया और यह अखिल भारत ग्रामो- 
द्योग-संघ का प्रधान कार्यालय बन गया और संघ तथा क्रुमारप्पाजी की 
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सारी प्रवृत्तियों का केद्ध । पहले-पहल उपर्यक्त पक्के मकान के आसपास 
ही छोटे और कच्चे छप्पर डालकर ग्रामोद्यागों की शुरुआत कर दी गयी थी । 
यह शुरुआत १९३५ में हुई थी और उसमें गांधीजी के मार्ग-दर्शन में कुमारप्पा- 
जी ने कार्या रम्भ किया था। श्री छोटलाल जैन और श्री काल खाँ इस काम में 
कुमारप्पाजी के साथ थे। एक ओर उन छोट छप्परों में ग्रामोद्योग का 
काम चलता था, जिनमें खादी, हाथ-चक्की, खेती, तेलघानी, मधुमक्खी- 
पालन के उद्योग थे, दूसरी ओर मगनवाड़ी की योजना, उद्योग और नक्शे 
तैयार किये जा रहे थे और नये मकान बनाने का काम आरम्भ हो रहा था। 
नयी योजना के अनुसार मगनवाड़ी की शुरुआत १९३८ में हुई । 
मगनवाड़ी के मुख्य प्रवेश-द्वार पर ग्रामीण स्त्री और पुरुष के चित्र बने 

हुए हैं। उनके ऊपर अष्टदछ कमल और अजन्ता शौली के मोरों का चित्रण 
है। उसके ऊपर दो बैल दिखाये गये है । सबके ऊपर एक घण्टे का चित्र 
है। यह सब मगनवाड़ी के उद्देश्य और कार्यक्रम की ओर संकेत करते हैं । 

मगनवाड़ी के भवनों पर श्री नन्दलाल वसु और उनके शिष्यों के बनाये 
हुए चित्र मौजूद हैं। इस प्रवेश-द्वार का नाम अब कुमारप्पा-द्वार रख दिया 
गया है। द्वार के अन्दर प्रवेश करने पर सबसे पहले सत्याग्रह-मंदिर आता 
है। यहाँ खुले आकाश के नीचे क्लाराक्वीन हाक मेन द्वारा निभित ईसा 
की एक मूर्ति है, जो सूली पर लटकाये जाने के बाद ईसामसीह को सूली से 
उतारकर लिटाये जाने के प्रसंग का दर्शन कराती है। समाज के हित के 
लिए, सत्य की रक्षा के लिए कष्ट-सहन और आत्मबलिदान की भावना की' 
प्रतीक य ह म॒ति है। इस मूर्ति को खुले आकाश के नीचे रखा गया है। श्रीमती 
क्लाराक्वीन हाक मेन का मानना था कि यह मूर्ति इस प्रकार की मिट्टी और 
रासायनिक द्रव्यों के मिश्रण से तैयार की गयी है कि लगातार पानी पड़ने 
पर वह १५-२० वर्ष में बिलकुल पत्थर की तरह सख्त और पक्‍की हो जायगी। 
जब तक कुमारप्पा मौजूद थे, तब तक इस सत्याग्रह-मंदिर की सफाई, व्यवस्था 
काफी अच्छी थी। अब कुछ ढीछी पड़ गयी मालम होती है। ऐसा भी रूगता 
है कि पिछले समय में कुछ असावधानी और शायद कुछ विद्वेप के कारण 
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मूर्ति का एक भाग खंडित भी कर दिया गया है। उसके चारों ओर विभिन्न 
उद्योगों के लिए भवन बने हुए है। इस सारे अहाते या चौक को उद्योग-भवन 
“का ताम दिया गया है। इस उद्योग-भवन का उद्घाटन गांधीजी के द्वारा 
३० दिसम्बर १९३८ को हुआ था। मगन-संग्रहालय का उद्घाटन भी उसी 
दिन हुआ था। यह उद्घाटन गांधीजी ने घण्टा बजाकर किया था। इस 
चौक में उद्योगों का क्रम दायीं ओर से इस प्रकार रहा--सबसे पहला स्थान 
खाद्य-उद्योगों को दिया गया । उसमें धान-कुटाई, हाथ-चक्की सबसे पहले 
थी। उसके बाद तेलघानी, लोहारी, बढ़ईगिरी, मधुमक्खी-पालन, कताई 
और प्रार्थना-घर, मगनदीप, कुम्हारी, पेण्ट-वानिश, साबुनसाजी और कागज- 
साजी से कक्षों, शोध और प्रयोगशाला को स्थान दिया गया । इसके आगे 
ग्रामोद्योग-संघ का कार्यालय और ग्रामोद्योग-वस्तु-भण्डार का' स्थान है, जो 
मुख्य सड़क पर है। उसके आगे ग्रामसेवक विद्यालय और छात्रावास के 
स्थान हैं । मगनवाड़ी के पूर्वी छोर पर मगन-संग्रहालय बना हुआ है । 
इस संग्रहालय में खादी और ग्रामोद्योग के दो विभाग हैं। इनमें उन उद्योगों 
के संबंध के विभिन्न औजारों, उपकरणों, प्रक्रियाओं तथा उत्पादित' वस्तुओं 
के नमूनों का संग्रह किया गया है। गत दशाव्दियों में खादी-प्रामोद्योगों के 
क्षेत्र में हुए नये प्रयोगों और शोधों का परिचय भी इस संग्रहालय से प्राप्त 
होता है। इस संग्रहालय के एक भाग में गांवी-कक्ष भी है, जिसमें गांधीजी 
को विभिन्न स्थानों से भेट में प्राप्त वस्तुओं का संग्रह है। व्यवस्था के अभाव 
से यह संग्रहालय बहुत अव्यवस्थित और जर्जर अवस्था में था। हाल ही 
में संग्रहालय भवन में भी व्यापक रूप से मरम्मत की गयी है और संग्रहा- 
लय का भी पुनर्संगठन हुआ है । द 
मगनवाड़ी के सारे भवन ग्रामोद्योगी तथा स्थानीय वरतुओं से ही निर्मित 
किये गये हैं। इनमें बाँस, मिट्टी और चूने का ही विशेष उपयोग हुआ है । 
जहाँ आवश्यकता हुई है, पक्के स्तम्भ बनाये गये हैं। अन्यथा सारा निर्माण 
कच्चा ही है। मगनवाड़ी के एक-एक पत्थर और एक-एक ईंट से कुमारप्पा 
का निकट का परिचय था। मगनवाड़ी के सारे भवनों का निर्माण कुमारप्पा 
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की देख-रेख में हुआ । उद्योग-भवन के निर्माण के पश्चात्‌ जो कुछ सामान 
बचा-ईट, पत्थर, बाँस आदि, उस सबको कुमारप्पा ने इकट्ठा कराकर 
अलग-अलग छँटवाया और उसी सामान के अनुकूल एक छोटे-से तिवास- 
स्थान का नक्शा बनाया और उसीके अनूसार मगन-संग्रहालय के पीछे 
एक कच्चा मकान मय बरामदे के बनाया गया, जिसके दो अन्दरूती भाग 
थ। एक में सोने की जगह थी और दूसरे में स्नानागार था। इन दोनों के 
बाहर ५ फुट का बरामदा था, जिसे अब कुृमारप्पा-कुटी का नाम दिया 
गया है। इसीमें कुमारप्पा रहते थे। इस कुटी के चारों ओर बाँस का घेरा 
वना हुआ है। इस घेरे में लगभग ६३८४ फूट का एक तख्ता रखा हुआ है, 
जिस पर वे खुले आकाश के नीचे सोया करते थे । 

अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघ की पंचमुखी योजना थी : 

(क) शोध, (ख) उत्पादन, (ग) प्रशिक्षण, 

(घ) विस्तार और संगठन, (2) प्रचार और प्रकाशन | 
ग्रे पाँचों प्रवत्तियाँ मगनवाड़ी में अपनी पूरी गहराई और व्यापकता से 
चलायी जाती थीं और लूगभग १५ वर्ष तक कुमारप्पा अपनी पूरी क्षमता, 
परिश्रम और प्रयत्न के साथ उनका संचालन करते रहे । 


जिन ग्रामोद्योगों का ऊपर जिक्र किया गया है, उतका उपर्युक्त 
सभी दृष्टियों से मगनवाड़ी में संचालन किया गया । इन सभी ग्रामोद्योगों 
को उत्पादन, उपयोग और व्यवहार की दृष्टि से यहाँ संगठित किया गया । 
प्रयोगशाला के अन्तर्गत इनके संबंध में लगातार शोध और संशोधन चला । 
प्रशिक्षण की दृष्टि से ग्रामसेवक विद्यालय मगनवाड़ी में चलाया गया । 
मगनवाडी के प्रयोगों और उपलब्धियों को व्यापक बनाने के लिए 
श्री कुमारप्पा देशभर में दौरा करते रहें और उन्होंने मगनवाड़ी के काम को 
एक आन्दोलन का रूप देने के लिए पूरा प्रयास किया। प्रचार-प्रकाशन 
की दुष्टि से 'ग्रामोद्योग-पत्रिका' निकाली, जो अंग्रेजी एवं हिन्दी में 
निकलछती थी। उन सब कार्यों के परिणामस्वरूप ग्रामोद्योगों ने इस देश में 


पु कुमारप्पा : जीवन, व्यक्तित्व और विचार 


आन्दोलन का रूप पकड़ा । इनके पुनर्जीवत का नयी संभावनाओं के साथ 
प्रयत्त चालू हुआ और भारत के आर्थिक नक्शे तथा आर्थिक आयोजन में 
ग्रामोद्योगों को स्थान मिला । इन सारे महत्त्वपूर्ण कार्यों का केन्द्र मगन- 
वाड़ी रहा और इसकी प्राणशक्ति कुमारप्पा रहे। इसमें सन्देह नहीं कि 
यह सारा कार्यक्रम हमेशा गांवीजी की प्रेरणा, मार्ग-दर्शन और संरक्षण में 
आरम्म हुआ, पनपा' और चला । पर यह भी निःसन्देह है कि इनमें प्रेरक 
कार्यशक्ति कुमारप्पा की थी। स्वाभाविक रूप में उनके सहयोगियों तथा 
कार्यकर्ताओं का पूरा परिश्रम और योग रहा । 

कुमारप्पा मगववाड़ी के सारे काम में अथ से इति तक रमे हुए थ । 
उन्हें प्रायः मगनवाड़ी का शेर कहा जाता था। वे मगनवाड़ी के काम की' 
प्रत्येक तफसील' को बहुत विस्तार और गहराई से देखते थे । मगनवाड़ी' 
की हर चीज अपने स्थान पर क्यों और क्‍या है और मगनवाड़ी की हर 
प्रवृत्ति किस॒लिए, क्यों और कैसे चलायी जाती है, इसका पूरा स्पष्टीकरण 
उनके पास हमेशा मौजूद रहता था। वे सप्ताह में एक बार था आगे-पीछे, 
कभी-कभी अचानक भी, मगनवाड़ी का निरीक्षण करते थे । निरीक्षण 
का दिन सारे विभागों के कार्यकर्ताओं के लिए कड़ी परीक्षा का होता' 
था। कहीं भी जरा-सी भी अव्यवस्था, कूड़ा-कचरा, मिट्टी, जाला' आदि 
कुमारप्पा को बरदाइत नहीं होता था । एक भी बाँस या खपरेछ कहीं भी' 
टूटा-फूटा' नहीं रह सकता था। ग्रामोद्योगों के अतिरिक्त किसी भी वस्तु 
का कहीं व्यवहार सम्भव नहीं था। बिजली की शक्ति का प्रयोग रोगनी 
तक के लिए करना उन्हे मंजूर नहीं रहा। उनका मानता था कि तेज रोशनी 
का प्रयोग न केवल मनुष्य की आँखों और उसके स्वास्थ्य के लिए हानिकारक 
है, बल्कि उससे रात में कीड़े-मकोड़ों और पक्षियों को भी अनावश्यक असु- 
विधा और हानि होती है । 

कुमारप्पा की देखरेख में प्रयोगशाला में तेलघानी, साबुनसाजी, 
मगनदीप, पेण्ट-वानिद आदि में उपयोगी शोधें की गयीं। शोध का काम 
केवल प्रयोगशाला तक सीमित नहीं था। प्रत्येक विभाग भी अपने-अपने 
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स्व० राष्ट्रपति राजेन्द्रबांबु वेह्लीर अत्पताल में कुमारप्पाजी के साथ 





ब्रह्मचा रो कुमारप्पा का विवाह सगनवाड़ी से ५५ 


क्षेत्र में सुधार और संशोधन में छगा रहता था। तेलूघानी-विभाग ने 
मगनवाड़ी-घानी के नाम से एक अत्यन्त श्रेष्ठ कोटि की घानी का नमूना देश 
को प्रदान किया है। धान-कुटाई और आटा-पिसाई की चक्कियों में अनेक 
सुधार किये गये। हाथ-कागज के काम में भी अनेक महत्त्वपूर्ण संशोधन हुए 
हैं। मधुमक्खी-पालन में पहाड़ी मक्खी को पालतू बनाने का कठिन काम 
सम्पन्न हुआ है। कुम्हारी-विभाग ने मगन चूल्हे के नाम से एक निर्घ॒म 
चल्हे का आविष्कार करके एक आवश्यक सुविधा ग्राम-गृहिणियों को 
प्रदान की है। ताड़गूड़-विभाग ने हाथ से चलनेवाली घरेल किस्म की 
दक्‍कर बनाने की मशीत तेयार की | 

आरम्भ से ही मगनवाड़ी में ग्रामसेवा के लिए कार्यकर्ताओं के प्रशिक्षण 
का काम चलता था । बाद में यह प्रशिक्षण बुनियादी तालीम के आन्दोलन 
के आरम्भ के पश्चात्‌ ग्रामोद्योग-तयी तालीम के रूप में विकसित हुआ। 
मगनवाड़ी के विद्यालय में प्रशिक्षित कार्यकर्ता सैकड़ों की संख्या में निकले 
और वे सारे देश के रचनात्मक कार्यों में अपना उल्लेखनीय योगदान कर 
रहे हैं। कुमारप्पा की सूझ-बूझ, कड़े परिश्रम तथा अनुशासन के साथ 
अ्थंशास्त्र के सही दृष्टिकोण और प्रामोद्योगों के व्यावहारिक तथा कार्य 
कारी प्रयोगों और व्यवहार के कारण रचनात्मक कार्यकर्ताओं का समूह 
तैयार करने में मगनवाड़ी का योगदान बहुत महत्त्वपूर्ण माना जायगा । 

ग्रामोद्योगों के विस्तार और प्रचार की दृष्टि से कुमारप्पाजी की 
प्रेरणा और प्रयत्त के परिणामस्वरूप कल्लूपट्टी, गांधीग्राम आदि अनेक 
स्थानों में मगनवाड़ी के छोट संस्करण-प्रामोद्योग-उत्पादन तथा प्रशिक्षण- 
केन्द्र-चालू हुए और बढ़ें। 

मगनवाड़ी के आरम्भ से ही कुमारप्पा ने ग्रामोद्योग-पत्रिका' के नाम 
से एक मासिक पत्र का प्रारम्भ किया और जब तक उन्होंने अवकाश ग्रहण 
नहीं किया, तब तक यह पत्रिका नियमित रूप से चछती रही और गांधी- 
वादी अर्थशास्त्र, आरमोद्योगों के दर्शन, व्यवहार और कार्यक्रम तथा उनके 
प्रति सरकार और जनता के दृष्टिकोण तथा कर्तव्य पर शक्तिशाली और 
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तीखे रूप में प्रकाश डालती रही और एक प्रकार से वह देश में विकेन्द्रित 
और ग्रामोद्योगी अर्थ-व्यवस्था की प्रबल आवाज के रूप में कायम रही । 
कुमारप्पा से यह प्रश्न कई बार किया गया था कि आपने विवाह क्‍यों 
नहीं किया ? कुमारप्पा ने एक बार उत्तर दिया था, पहले मेरा विचार 
उस समय विवाह करने का था, जब मेरी आमदनी चार अंकों की हो जाय। 
कुछ वर्षों के बाद जब मैं आमदनी के उस लक्ष्य पर पहुँचा तो गांधीजी के 
जाल में फेस गया और एसा फंसा कि मुझे विवाह की याद ही नहीं आयी।” 
फिर उन्होंने अपनी सुपरिचित व्यंग्यपूर्ण हल्की मुस्कराहट के साथ कहा, 
“दसरी बात यह है कि मुझे किसीने चाहा ही नहीं ।” हमारा ख्याल है कि 
कुमारप्पा की यह धारणा बिलकुल गछढत थी। कहने को कुमारप्पा बाल- 
ब्रह्मचारी थे और आंजीवन ब्रह्मचारी रहे, पर दरअसल वर्षा आने के 
बाद उनका विवाह मगनवाड़ी से हो गया था और वही उनके जीवन और 
विचार का १५ वर्ष तक केन्द्र रही । उसके एक-एक कण और एक-एक 
साँस में कुमारप्पा ने अपना चिन्तन और परिश्रम मिला दिया था । 
कुमारप्पा के चले जाने के बाद मगनवाड़ी का स्वरूप और उसकी 
प्रेरणा ही बदल गयी । अब उसके दो भाग हो गये हैं । उद्योग और शोध का 
नियन्त्रण खादी-ग्रामोद्योग-कमीशन के अन्तर्गत चछा गया है और जमना- 
लाल बजाज-शोध-संस्थान इन कामों को चला रहा है । मगन-संग्रहालय आदि 
की व्यवस्था सर्व सेवा संघ के अन्तर्गत है। पर इससे इनकार करना' 
अवास्तविक होगा कि कुमारप्पा के अभाव में मगनवाड़ी तेजहीन तथा 
प्राणहीन विधवा हो गयी है । ह 


नौ 
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कुमारप्पा का जन्म एक प्रतिष्ठावान्‌ भारतीय ईसाई परिवार में हुआ 
था। ईसाई साहित्य का तथा ईसाई धर्म के व्यवहार का जो कुछ ज्ञान और 
दशशन कुमारप्पा को हुआ, वह बहुत करके अपनी माता के चरणों में हुआ। 
उनकी माता का जीवन बहुत सादा था और उनका बहुत-सा समय ईसाई 
धर्म के सिद्धात्तों के अनुकुठ आचरण में ही बीतता था और जो काम 
धर्मशास्त्र को बड़ी-बड़ी पोथियों और प्रवचनों से नहीं हो सकता था, बह 
सेवा और सहान्‌भति के छोट-छोट कामों के जरिये सहज में हो जाता था। 

कुमारप्पा ने लिखा है, में बचपन में पालतू पशु-पक्षियों का' बहुत 
शौकीन था। मेरी माँ मुझे मुर्ग-मुर्गी आदि के पालन के लिए प्रोत्साहित करती 
थी । जब वह महीने के आरम्भ में बाजार में जातीं, तब मुझे साथ ले जातीं 
और मुगियों के चूजों के लिए चारा-दाना खरीदवातीं | में महीनेभर अण्डे 
बेचता, हिसाव रखता और महीने के आखीर में वह बचत का हिसाब लंग- 
वातीं । जो बचता उसको परोपकार में लगाने को कहतीं । परोपकार 
के ऐसे ही सीध-सादे काम होते थे, जेसे : किसी अनाथ बालक को 
पाठशाला में पढ़ने के लिए कुछ सहायता कर देना आदि । जब में बड़ा हो 
गया और आडिटर का धन्धा करने लगा, तब भी मुझे महीने की पहली 
तारीख को इन परोपकार के कामों के लिए माता को अपनी आमदनी का 
निद्िचत भाग भेजता पड़ता था। एक बार जब में गर्मी की छुट्टियों में अपनी 
माँ के साथ कोडाई कनाल में था तो एक रविवार के दिन गिरजाघर में यह 
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घोषणा की गयी कि चीन में भयंकर अकाल पड़ा हुआ है। उस दिन घर में 
दोपहर को शानदार भोज की व्यवस्था थी। मुझे आश्चर्य हो रहा था कि माँ 
ने ऐसा क्‍यों किया ? जब हम लोगों ने पूछा तो माँ ने मुस्कराकर कहा, “पीछे 
बताऊंगी।” हम भोजन के बाद विश्वाम को चले गये। जब चाय के समय 
इकटठ हुए तो माँ ने हम लोगों से चीन के अकाल का जिक्र किया और उसकी 
तुलना दोपहर के भोज से की और उसने हमसे कहा कि तुम सब लोगों को 
चीन के अकाल-पीड़ितों को मदद देनी चाहिए। यही नहीं, उसने एक चन्दे 
की तैयार सूची भी निकाली, जिसमें न केवल हम सबके नाम लिखे हुए थे, 
बल्कि उसके विचार के अनुसार हमारी दान दे सकने की क्षमता को आँक- 
कर सहायता की रकमें भी लिखी जा चुकी थी। मेरे नाम के आगे ५० रु० 
की रकम लिखी हुई थी। माँ ने वह रकम मुझसे वसूल कर ही ली। इस 
प्रकार वह हम लोगों से व्यक्तिगत रूप से सहायता की रकमें प्राप्त करती थीं। 
साथ ही हमें मित्रों से इसी प्रकार की सहायता प्राप्त करने के लिए प्रोत्सा- 
हित करती थीं। समाज-सेवा के काम का यह गह-प्रशिक्षण मुझे अपनी माँ 
से मिला । 

कुमारप्पा को ईसाई धर्म के महान सिद्धान्तों का केवल अध्ययन- 
मनन करने से सन्‍्तोष त था। धामिक संगठनों और सेवाओं तथा ईसामसीह 
के उपदेशों में जो भारी अन्तर पड़ गया था, १६ वर्ष की अवस्था में ही 
उसे दूर करने के प्रयास में वे लग गये थे। एक तरफ इंग्लिश चर्च का एक 
पादरी अपनी धार्मिक क़ियाओं में अपने मोटर चालक को साथ छेना उचित 
समझता था, पर स्काटलेण्ड के प्रेसबिटरियन चच्चे के बड़े पादरी के साथ 
ऐसा करने से नफ़रत करता था; दूसरी ओर इंग्लिश चर्च का वही पादरी 
सामाजिक स्तर पर प्रेसबिटेरियत पादरी को भोजन के लिए आमंत्रित 
करना उचित मानता था और अपने ही घर के चालक के साथ एक मेज पर 
बंठकर खाना खाने से नफरत करता था। जब कुमारप्पा प्रथम विश्व-यद्ध 
के दिनों में इंग्लेण्ड में थे, तो चर्च में की जानेवाली यद्ध-संबंधी प्रार्थनाओं 
का उनके मन पर बहुत प्रभाव पड़ा । वे सावंजनिक प्रार्थनाएँ चाहे सेण्ट- 
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पाल के गिरजाघर में हों या वेस्ट मिनिस्टरअबं में हों और कितनी ही 
सावधानी से हों, उनका दृष्टिकोण जगत्‌पिता और शान्ति के समुद्र 
ईसामसीह की पूजा से मेल नहीं खाता था। उनमें एक समाज को नष्ट कर 
देने की प्राथनाएँ हुआ करती थीं। कुमारप्पा की दृष्टि में यह भी उचित 
नहीं छगता था कि पादरी छोग गिरजा के प्रार्थनाधर में लोगों को यद्ध 
में भर्ती होने की अपील करें। उन्हें गिरजाघर में खून से सने झण्ड और 
प्रसिद्ध सेनापतियों की किचें भी असंगत और अपवित्र मालम होती थीं । 
ईसामसीह और गिरजाधरों के इन अन्तरों के कारण गिरजाघरों की ईसा- 
इयत के प्रति कुमारप्पा की आस्था खत्म हो गयी । भारतीय और पश्चिमी, 
दोनों ही क्षेत्रों के ईसाइयों का ध्यान युद्ध के अन्तविरोध की ओर नहीं था । 
भारतीय ईसाई रहने-सहने के तरीकों और जीवन के स्तर में पश्चिमवालों 
का अनृुकरण करके अपने-आपको धन्य मानते थे। कुमारप्पा के शब्दों में, 
* ग्रद्यपि वे उस ईसामसीह के अनुयायी थे, जिसके पास सिर ढेकने तक की 
जगह नहीं थी, पर वे जो सलीब (क्रास) लेकर चलते थे, वह सोने का होता 
था और घड़ी की चेन में लटका रहता था।” कुमारप्पा के दृष्टिकोण से 
धह औपचारिक ईसाई धर्म केवल शासन का अंग बनकर रह गया है। 
इस विषय की एक घटना मनोरंजक है । एक बार जब कुमारप्पा प्रवास 
कर रहे थे तो एक पादरी मदुराई रेलवे स्टेशन पर उनके डिब्बे में सवार 
हुआ । उनके गले में नो इञ्च लम्बा सोने का सलीब सोनेकी जंजीर से छूटका 
हुआ था। कुमारप्पा ने पादरी साहब से विनोद में कहा, आजकल के खतर- 
नाक जमाने में इतना बड़ा सोने का सलीब पहनकर आप अपनी गर्दन को 
खतरे में नहीं डाल रहे हैं ? पादरी साहब हंसकर बोले, में क्‍या घन का 
प्रदर्शन कर रहा हूँ ? यह सलीब तो मुझे, मेरे पादरी बनने के दिन मेरे धारमिक 
क्षेत्र के लोगों के द्वारा, भेट किया गया था। पर यह सलीब ठोस सोने का 
थोड़े ही है।” उसने कुमारप्पा को सलीब दिखाया और कहा, यह तो हल्का 
पोला सलीब है।” कुमारप्पा ने पादरी साहब से कहा, इस प्रसंग से तो 
कई मुद्दे निकलते हैं, ईसामसीह का सलीब अपराधियों को सूली देने के लिए, 
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सस्ती पर मजबूत, लकड़ी का बता हुआ भारी-भरकम था । निश्चय ही 
सोने का सलीब तो था नहीं। इसके अतिरिक्त यह सलीब जो कुछ नहीं है 
उसको दिखाने का ढोंग करता है। यह सोने का' नहीं है, फिर भी सोने का 
दिखना चाहता है। यह सीधी-सादी लकड़ी का भी बना हुआ नहीं है। 
ईसामसीह को सलीब पर लटकाया गया था, जब कि आपके मामले में सोना 
आपकी गर्दन के चारों तरफ लटकाया हुआ है। में इस बात को मानता हूं 
कि आज की दुनिया में ईसामसीह को भी सोने का भारी बोझ ढोना 
पडेगा, क्योंकि आज की दुनिया में मनुष्य को जो प्रतिष्ठा और स्थान 
मिलता है, वह सोने की प्रतिष्ठा के कारण है। फलत: सोना ईसामसीह के 
सिद्धान्तों की हत्या कर रहा है। पर निशुचय ही आप यह खाका जनता 
के सामने नहीं रखना चाहते हैं। ईसामसीह का सलीब कठिनाइयों का 
प्रतीक है। अगर हम ईसामसीह के सिद्धान्तों को कार्यकारी रूप देना 
चाहें, तो हमें बहुत कठिनाइयों का सामना करना पड़ेगा ।” पादरी को 
मानना पड़ा कि जो कुछ कुमारप्पा कह रहे हैं वह सही है, पर पादरी 
साहब का कहना था कि “मैं विश्वव्यापी संगठन का एक छोटा-सा पुर्जा- 
मात्र हूँ। इन सब अलंकारों का स्रोत ईसाइयों के पहले के पेगन धर्म का है 
और में उक्त संगठन का एक छोटा हिस्सा होने के कारण इन बातों के बारे 
में कोई सवाल नहीं खड़ा कर सकता'। में इसको मेरे पद के' उपकरण के 
रूप में मानता हूँ। मेरे द्वारा इसमें परिवर्तन करना सम्भव नहीं है। अतः 
में परम्पराओं और पुराने रीति-रिवाजों को मानने के लिए बाध्य हूँ।” 

एक दूसरे अवसर पर कुमारप्पा ने एक पादरी साहब से कहा, जो 
लोग राष्ट्रीय काम कर रहे हैं, वे चाहे सलीब के जैसा कोई धार्मिक प्रतीक 
लेकर न चलते हों, पर जब वे गाँवों में गरीब लोगों की' सेवा करते हैं, 
उनके जीवन के सादे स्तरों को स्वीकार करते हैं, गाँवों में पायी जानेवाली 
कठिनाइयों को भोगते हैं, तो वे भी एक सलीब लेकर चलते हैं, जिसमें' 
कोई शिकायत तो है ही नहीं, बल्कि दूसरों के भार, कठिनाइयों और मुसी- 
बतों में भागीदार बनने में प्रसन्नता की भावना है। वह ठीक ईसामसीह 
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की उस भावना के अनुकल है, जिसके अनुसार उन्होंने अपराधियों के साथ' 
मृत्यु में हिस्सा बँटाया और अपने आदर्शों की पूर्ति के लिए अपार कष्ट सहे। 
मगनवाड़ी के उद्योग-भवन के बाहर ईसामसीह की जो सुन्दर मूर्ति है,. 
उसमें उनका सलीब से उतारा जाना चित्रित किया गया है। यह मूर्ति अखिल 
भारत ग्रामोद्योग-संघ को कुमारप्पा के मंत्रित्व-काल में क्लाराक्वीन हाक' 
मेत द्वारा भेट की गयी थी । उसके नीचे लिखा हुआ एक अंश इस प्रकार है, 
“समाज के लिए कष्ट-सहन और बलिदान-भावना सारे सत्याग्रहियों का 
लक्ष्य होना चाहिए । इस भावना को व्यक्त करने के लिए यह मूर्ति 
तैयार की गयी है। इसमें ईसामसीह उस सलीब से उतारे जा रहे हैँ, जिस 
पर उनके युग के नेताओं ने उन्हें चढ़ा दिया था। इसका कारण यह था कि 
अपने जीवन की शुद्धता और सत्य के निर्मेह और कठोर समर्थन के कारण 
वे अपने यूग के चाल बुरे रीति-रिवाजों और परम्पराओं के असहनीय आहछो-: 
चक साबित हुए और उन्होंने अपना जीवन अपने आदशों की पूर्ति में दे डाला । 
कुमारप्पा ने इस बात का कुछ संकेत किया है कि ईसामसीह के क्रान्ति-- 
कारी सन्देश को भारत में स्वाधीनतापूर्वक विकसित होने दिया जाय तो वह 
किन दिशाओं में आगे बढ़ेगा । उनका पहला संकेत यह है कि ईसामसीह 
का प्रेम का सिद्धांत केवल मानव-जाति तक सीमित न रहे, बल्कि प्राणीमात्र 
तक आगे बढ़े । निश्चय ही यह ईसामसीह की भावना के प्रतिकूल नहीं है 
और इस देश की मावना के अनुकूल है, जहाँ बौद्धों और जैनों ने अपने अहिसा 
के सिद्धान्तों में सारी जीव-सृष्टि का समावेश करने का प्रयत्न किया है । 
उनका दूसरा संकेत ईसामसीह के सक्रिय प्रेम के सिद्धान्तों को शत्रु और 
अपराधी तक बढ़ा देने का है। कुमारप्पा के आजीवन प्रयोगों से उनके इस 
विचार को बल मिला'। स्पष्ट ही गांधीजी के जीवन और उनके अनुभव 
से भी कुमारप्पा को प्रेरणा मिली । 
कुमारप्पा का तीसरा संकेत ईसामसीह के नैतिक उपदेशों को भारत 
और संसार की राजनीति और अभथंशास्त्र तक लागू कर देने का है। कुमा- 
रप्पा ने एक अर्थशास्त्री की हैसियत से ईसाई धर्म के घामिक और आर्थिक 
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विचार को इस देश में लागू करने की जोरदार सिफारिश की है। 
कुमारप्पा का कहना है कि हमारा देश भूखे, प्यासे, दलित, नंगे, बीमार और 
दुःखी छोगों से भरा हुआ है, क्‍या हम उनके सामने से मुँह फरकर चले 
जायेंगे या ईसामसीह के इस आदेश को मान्य करेंगे कि तू इन्हें खाने 
को दे । जिस तरह ईसामसीह ने जोन्स के लड़के साइमन को कहा था, 
“आज हम तुझसे कहते हैं, क्या तू मुझे प्यार करता है ? तो मेरे मेमनों को 
खिला ।” क्या हम उसका अनुसरण करने को तैयार हैँ, जो भलाई करता 
हुआ और दुखियों के दुःख दूर करता हुआ चारों ओर घूमता रहता था, 
क्योंकि ईइवर उसके साथ था ? ईसामसीह के उप्रदेश का यही पूरा आशय 
है । ईसामसीह की भाषा में इसे यों भी कहा जा सकता है : “जो कुछ तेरे 
पास है उसे बेच डाल, उसे गरीबों को दे डाल और मेरे साथ आ जा । 
'सलीब को उठा और मेरे पीछे चल ।'' यह हमारे लिए चुनौती है । कुमारप्पा 
'ने अपना सलीब स्वयं उठाया था, और अपने गुरु का अनुसरण किया था। 
उन्होंने भारी आमदनीवाले धन्धे को छोड़ा था और देश के सबसे नीचे 
'के स्तर के लोगों की सेवा में अपना जीवन लगा दिया था। उन्होंने किसान 
'के साथ अपने हाथों से सख्त जमीन खोदी थी तथा धूप और वर्षा सही थी । 
वे एक सच्चे ईसाई की तरह सचाई और ईमानदारी के साथ गरीबों और 
अभावग्रस्तों की सेवा में लग रहे । जंसा गांधीजी ने उतकी एक पुस्तक 
'की भूमिका में लिखा है, कुमारप्पा में से विश्वास प्रकट होता है और वह 
विश्वास यह है कि पश्चिम यद्यपि नाम के लिए ईसाई है, पर अभी तक उसने 
सच्चे ईसामसीह को नहीं पहचाना है ।” कक 


द्स 


छ 


आजादी से पहले ओर बाद में 


कुमारप्पा २ जनवरी १९४५ को जेल से बीमारी के कारण रिहा कर 
दिये गये । जेल में उनकी बीमारी बहुत बढ़ गयी थी। उनके हाथ-पैर 
सूजकर नीले पड़ गये थे । इसका' कारण मानसिक था, इसलिए जेल से 
बाहर आने के बाद कुछ ही सप्ताहों में उनके स्वास्थ्य में पर्याप्त सुधार हुआ 
और वे गांधीजी से मिलने सेवाग्राम चले गये । गांधीजी भी कुछ समय 
पहले ही रिहा हुए थे। स्वस्थ होने के बाद भी कुमारप्पा इतने दुबले हो गये: 
थे कि गांधीजी उन्हें बहुत निकट आने पर ही पहचान सके । गांधीजी ने' 
कुमारप्पा का अपने स्वाभाविक विनोदपूर्ण ढंग से स्वागत किया और 
बोले, “कुमारप्पा, तुम मृतिमान्‌ धोखा हो । तुमने सारे डॉक्टरों को धोखा 
दे डाला है । द 

कुमारप्पा ने अपने जेल के जीवन में जो कुछ लिखा और पढ़ा, उसके 
परिणामस्वरूप उनकी ये पुस्तक तैयार हुईं १. ईसामसीह का व्यवहार 
और उपदेश, २. स्थायी समाज-व्यवस्था। जेल से छूटकर आने के बाद 
कुमारप्पा ने इन दोनों पुस्तकों की पांडुलिपियाँ गांधीजी को भेजीं। 
कुछ महीनों के बाद कुमारप्पाजी की ईसामसीह का व्यवहार. और उपदेश 
संबंधी पाण्डुलिपि गांधीजी की भूमिका के साथ वापस मिली । भूमिका 
जिस लिफाफ के अन्दर बन्द थी, उस पर कुमारप्पा के नामोल्लेख में 
डॉक्टर कुमारप्पा, डी० डी० लिखा हुआ था। डी० डी० का अर्थ धर्म- 
शिक्षा के महान्‌ विद्वान ( 0060४ ० ॥0ए0ए70ए ) होता है। यह डिग्री 
परदिचिम में पादरियों को धर्मशास्त्र-संबंधी खोजपूर्ण अध्ययन के लिए दी 

“दि ३-- 
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जाती है। कुछ समय के बाद उन्हें दूसरी पुस्तक की पाण्डुलिपि गांधीजी 
की भूमिका के साथ प्राप्त हुई । उसके लिफाफे पर लिखा हुआ था 
डाँ० कुमारप्पा, डी० वी० आई०। पहले तो कुमारप्पा इसका अर्थ नहीं 
समझे, फिर भूमिका पढ़ने के बाद स्पष्ट हुआ कि गांधीजी द्वारा प्रदान की 
गयी नयी डिग्री का आशय ग्रामोद्योगों के महान्‌ निष्णात (॥00८६०४ 
० ७8० 770050768) है । 

कुमारप्पा ने समझा कि ये दोनों डिग्रियाँ भी गांधीजी की विनोदपूर्ण 
'मनोवृत्ति की संतति हैं। इसलिए प्रेस में देने के पहले उक्त भूमिकाओं को 
संशोधन के लिए गांधीजी के पास वापस भज दिया । गांधीजी ने जवाब में 
लिखा, “मैंने जो कुछ लिखा है, सोच-समझकर लिखा हैं । भूमिका 
में एक शब्द भी इधर-उधर होनेवाला नहीं है। यह ज्यों-का-त्यों प्रेस में 
'जायगा ।” 

“बाद में जब गांधीजी और कुमारप्पा मिले तो कुमारप्पा ने शिकायत 

'की कि आप हर किसीको डॉक्टर की डिग्री दे डालते हैं और दूसरी बात 
यह है कि आप नयी-नयी डिग्रियाँ अपने मतलूब के लिए गढ़ भी लेते हैं 
'गांधीजी हंसे और बोले, “आप मेरे डिग्री देने या नयी डिग्रियाँ गढ़ने' के 
अधिकार को चुनौती कैसे दे सकते हैं ? क्या मैं राष्ट्रीय विद्यालय (गुजरात 
“विद्यापी5) का कुलपति नहीं हूँ ? ” 

दिसम्बर १९४७ में देश के सभी प्रान्तों के राजस्व-मंत्रियों का सम्मेलन 
दिल्ली में हुआ, जिसके परिणामस्वरूप श्री कुमारप्पा की अध्यक्षता में 
कृषि-सुधार-समिति का गठन किया गया। अध्यक्ष की हैसियत से कुमारप्पा 
ने देश का व्यापक दौरा किया और बहुत परिश्रम के साथ रिपोर्ट तैयार 
की। यह रिपोर्ट कांग्रेस महासमिति के द्वारा कांग्रेस क्षि-सुधार-समिति 
'की रिपोर्ट' इस शीर्षक से स्वीकृत हो चुकी है। इसकी सिफारिश इतनी 
क्रान्तिकारी और व्यापक रूप से परिवर्तनकारी थी कि केंद्रीय तथा 
राज्य की सरकारों को, जो कि कांग्रेस दक की थीं, इसका स्पर्श तक 
'करने की हिम्मत नहीं हुई । 


आजादी से पहले और बाद में द्द्प 


'ईसामसीह का व्यवहार और उपदेश” नामक पुस्तक की भूमिका 
में गांधीजी ने लिखा, में इस पुस्तक के अध्ययत की सिफारिश ईइ्वर 
में आस्था रखनेवाले प्रत्येक व्यक्ति से कर सकता हूँ, चाहे वह ईसाई हो 
अथवा अन्य किसी धर्म का माननेवाला; ईइवर के पुत्र ईसामसीह के 
सम्बन्ध में कुमा रप्पा का दृष्टिकोण क्रान्तिकारी है। 

निश्चय ही कुमारप्पा का सन्देश भारत की सीमाओं के बाहर के लिए 
भी है। पश्चिम यद्यपि नाम के लिए ईसाई है, पर धर्मशास्त्रों में वणित 
वास्तविक ईसामसीह को नहीं जानता है। इस विश्वास में जीवित श्रद्धा 
से उत्पन्न दृढ़ता के साथ कुमारप्पा अपना विचार प्रकट करते थे । गांधीजी 
ने कुमारप्पा की धर्मशास्त्र-संबंधी व्याख्या का भी अपने अनुभव के जाधार 


पर समर्थन किया । क्‍ 
'इकॉनॉमी आफ परमानेन्स' (स्थायी समाज-व्यवस्था) की भूमिका 


में गांधीजी ने लिखा है, 'ईसामसीह का व्यवहार और उपदेश की भाँति 
ही स्थायी समाज-व्यवस्था' भी जेल में लिखी गयी पुस्तक है। पहली 
पुस्तक की तरह समझने में उतनी सरल नहीं है। उसे पूरी तरह समझने 
के लिए सावधानी से दो-तीन बार पढ़ना आवश्यक है। जब मैंने उसकी 
पाण्डलिपि को हाथ में लिया तो उसमें क्‍या होगा, इसे जानने के लिए मैं 
उत्सुक था। पहले अध्याय ने ही मेरी उत्सुकता को तृप्त कर दिया 
और फिर तो में बिना थकावट के, पर लाभ के साथ, पढ़ता चला 
गया। 
इसके पदचात्‌ जब भारत सरकार ने योजना-आयोग की स्थापता की तो 
कुमारप्पा को इसके सलाहकार मण्डल का सदस्य बनाया गया। सलाहकार 
मण्डल की बेठकों में जब कुमारप्पा ने भाग लिया तो राष्ट्र के योजनाकारों 
और रचनात्मक कार्य कर्ताओं के बीच दृष्टिकोण का जो मूलगामी अन्तर था, 
घधह और भी उभरकर सामने आ गया और जिस तरह से कांग्रेस की योजना- 
समिति में कुमारप्पा समय गँवाता बेकार समझकर हट गये थे, उसी तरह 
योजना-आयोग से भी वे अछूग हो गये । कृषि-सुधार-कमेटी के अध्यक्ष 
४ 
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8: 
। 


के रूप में कुमारप्पा का ध्यान कृषि-ग्रामोद्योग समन्वित अथव्यवस्था की 
आवश्यकता और महत्त्व पर अधिकाधिक केन्द्रित होता गया । कुमारप्पा 
ने स्वयं इस दिशा में प्रयोग करने का विचार किया और इसके लिए 
५९ वर्ष की अवस्था में अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघ से अवकाश लिया 
और वर्धा से २० मील दूर शेल्डोह नामक ग्राम में १८ मई १९५१ में पन्नयी- 
आश्रम के नाम से क्षि-प्रामोद्योग केद्ध की स्थापना की । इसकी उन्होंने 
योजना बनायी और इसे अहिंसक लोकतंत्र के लिए एकात्मक आधार का 
प्रयोग माना । 

इसके पहले ही, गांधीजी के देहावसान के बांद, कांग्रेस के अध्यक्ष 
डॉ० राजेदप्रसाद ने उन्हें दिल्‍ली बुलाया और कहा, आपको गांघी स्मारक- 
निधि के निर्माण के संबंध में सलाह करने के लिए बुलाया है।” लगभग 
दस व्यक्ति, जिनका गांधीजी से निकटतम संबंध रहा था, इस विषय में 
चर्चा के लिए बुलाये गये थे। यह भी विचार था कि कुमारप्पा इस काम की्‌ 


स्वयं जिम्मेदारी उठायें । । 
गांधीजी की स्मृति किस प्रकार चिरस्थायी रखी जाय, इसके संबंध 


में भी कुमारप्पा के विचार बड़े करान्‍्तिकारी थे। उन्होंने कहा, हमारे देश 
में जनता की सरकार है। इसलिए उनकी पूर्ति सरकार के द्वारा अपने आर्थिक 
साधनों से हो सकती है । स्मारक के लिए रुपया इकट्ठा करने में जो शक्ति 
लगायी जायगी, उसका अच्छा उपयोग रचनात्मक कार्यों में लगाने से होगा। 
गांधीजी के कार्यक्रमों को रुपये की कमी नहीं रही। सबसे बड़ी कमी कार्य- 
कर्ताओं की है।” कुमारप्पा का विचार था कि “गांधीजी की स्मृति में खड़ी 
की गयी सबसे बड़ी निधि व्यक्ति की है। हमें उचित व्यक्तियों की निधि 
तैयार करनी चाहिए । जब सम्पूर्ण और त्यागवृत्तिवाले छोग निकलंग 
तो वे गांधीजी के प्रकाश को फैलाते हुए देश में घूमेंगे और वे ही. अहिसक 
विचार के श्रेष्ठ प्रतिनिधि होंगे। गांधीजी का सच्चा स्मारक वह होगा, 
जो व्यक्ति की विराट तथा छिपी हुई युवा शक्ति को अपने दायरे में ला 
सके और उसे शान्ति और समन्वय के मार्ग पर मोड़ सके । 


श्राजादी से पहले और बाद में ६७ 


कुमारप्पा का सुझाव था कि अहिसा और सत्य के आदशों से ओतप्रोत 
ऐसे स्त्री-पुरुषों की सेना की हमें आवश्यकता है, जो गांधीजी के आद्शों 
का केवल शब्दों द्वारा नहीं, बल्कि अपने देनिक जीवन द्वारा प्रतिपादन 
करते हुए दुनिया में घूम सके । 

कुमारप्पा का सुझाव थाकि यह मातवीय निधि एक लाख व्यक्तियों 
की निश्चित की जाय और इसके लिए स्वयंसेवक एकत्रित किये जाये । 

जब उनसे यह पूछा गया कि वे इस प्रकार की निधि का संचा- 
लन किस प्रकार करेंगे तो उन्होंने बताया कि में सबसे पहले इस निधि 
के लिए तीन दाता चाहता हूँ ओर वे श्री जवाहरलाल नेहरू, सरदार 
पटेल और श्रीमती राजकुमारी अमृतकौर हों। सरकारी पदों से दिये गये 
उनके त्यागपत्र इस निधि के सर्वप्रथम दानपत्र होंगे। श्री जवाहरलाल 
नेहरू कॉलेजों और विश्वविद्यालयों में जाये, गांधीजी के काम के लिए 
नौजवान जमा करे । राजकुमारी अमृतकौर महिला-कॉलेजों में जाकर 
यही काम करें और सरदार पटेल गुजरात विद्यापीठ जैसी संस्थाओं का 
संगठन करें। अगर ऐसा किया जा सके तो वह गांधीजी के आदर्शों के 
अनुकूल होगा और यही गांधीजी का उपयुक्त स्मारक होगा।! 

कहना न होगा कि कुमारप्पा के ये क्रान्तिकारी सुझाव किसीको 
मान्य नहीं हुए और कुमारप्पा निराश और दुःखी होकर वापस लछोट गये । 
अगर उन तीनों ने कुमारप्पा का सुझाव मात लिया होता तो त केवल दस- 
बारह करोड़ रुपये प्राप्त होते, बल्कि शायद इस देश का इतिहास ही दूसरा 
होता । छेकित विधि का विधान कुछ अरूग ही था। इसलिए कुमारप्पा 
के सुझाव अरण्य-रोदन ही साबित हुए । 

१९४९ के मध्य में ही उन्होंने लिखा, अंग्रेज यहाँ से चले गये हें 
लेकिन उन्होंने अंग्रेजी परम्परा की जड़ जमा दी है, विलासिता इसका चिह्न 
है। उत्पादन का परिणाम और उसकी गुणवत्ता यदि जीवन-स्तर में वृद्धि के 
साथ मेल नहीं खाती, तो वह राष्ट्र के अस्वास्थ्य का चिह्न है । अगर उपयोग 
सुविधा और विलासिता की तरफ बढ़ता जाय और उत्पादन तथा उत्पादक 
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बिछडते चले जाया, तो खतरे का सामना करना होगा । यह हालत हमार 
देश में होती जा रही है। इसका सबसे स्पष्ट प्रमाण देश की राजधानी नयी 
दिल्‍ली में देखा जा सकता है। हिन्दुस्तात की तस्वीर फट कपड़े और 
भखे पेटवाले उस भिखारी जैसी है, जो अपने बठन के छंद में फूल लगा- 
कर इतराता हो। याक॑ रोड का भवन प्रधानमंत्री के लिए पर्याप्त नहीं 
था । उन्हें प्रधान सेनापति के महल में जाकर रहना उचित छगा। मंत्री 
एक-दूसरे के साथ सुविधाओं की होड़ में पड़े हैँ और उद्चान-भोज देते हूँ । 
लेकिन अगर यह पूछा जाय कि उन्होंने गरीब मारतीय नागरिक को क्या 
फायदा पहुँचाया, तो उत्तर नकारात्मक ही मिलेगा । हमें लगता है कि 
यह संकेत जारशाही रूस के आखिरी जमाने की हालत की याद दिला 
देगा । हमारी आशा और प्रार्थना इतनी ही है कि यह स्थिति भारत में 
उसी प्रकार के परिणाम की सूचक न हो, क्योंकि क्रान्तियाँ एक सिरे पर 
शाही शान-शौकत और दूसरे सिरे पर नितान्त आवश्यकता और गरीबी 
में से ही पैदा होती है ।” 
कुमारप्पा स्वभाव से ही बहुत भावनाशील व्यक्ति थे। जैसा सोचते 
थे, जैसा सही मानते थे, वैसा स्वयं जल्दी करना चाहते थे और दूसरों से 
करवाना चाहते थे, लेकिन इन तीनों का सामञ्जस्य, जैसा कि स्वाभाविक 
है, बहुत ही कम बैठ पाता है। इसलिए उनके मन पर खीझ, निराशा, 
दूःख और तनाव की स्थिति अक्सर तीब्रता से बनी रहती थी। इसके कारण 
उनका स्वास्थ्य बहुत बिगड़ गया था। लम्बे जेल-जीवन ने भी उनके 
स्वास्थ्य को तोड़ दिया था। इसके साथ ही जो काम उतके द्वारा किये गये, 
उनमें परिश्रम भी बहुत पड़ा । परिणाम यह हुआ कि १९५१ में पन्नयी- 
आश्रम के तवनिर्माण ने उनके स्वास्थ्य को बिलकुल समाप्त कर दिया 
और उनको आश्रम से तथा सक्रिय जीवन से ही अवकाश छे लेना पड़ा और 
कालूपट्टरी के गांधी निकेतन आश्रम में वे विथाम के हेतु चछे गये । कर 


पयारह 
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कुमारप्पा ने अप्रैल १९५१ की ग्रामोद्योग-पत्रिका में लिखा था, : 

“अगर हमारा देश सच्चे छोकतस्त्र को अपना ध्येय बनाता है तो यह 
ऐसी स्वावलूम्बी इकाइयों से बना हुआ होगा, जो अपनी प्रारम्भिक आव- 
इयकताओं की स्वयं ही व्यवस्था कर सके । हरएक गाँव को सभ्य जीवन 
के लिए आवश्यक सभी वस्तुओं के उत्पादन का प्रयास करना होगा--- 
संतुलित भोजन, पर्याप्त वस्त्र और संतोषजनक आवास; गाँव में से कोई भी 
वस्तु बाहर न जाने दी जाय, अगर एक व्यक्ति को भी उसकी आवश्यकता 
हो | व्यापार केवल अतिरिक्त वस्तु का ही होना चाहिए ।” यह किस' 
प्रकार हो सकता है, इसकी योजना भी उन्होंने लोगों के सामने रखी । वह 
योजना भी इसी पत्रिका के उसी अंक में प्रकाशित हुई है। 

. समस्या क्या है, इसका विवेचन करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, 
हमारे देश में सव जगह उत्पादन और दरिद्वता दोनों साथ-साथ चलते हैं। 
दूसरी बात यह है कि उपयोग और सुख समाज के उच्च वर्गों तक ही सीमित 
है। वास्तविक उत्पादकों को अभाव का ही सामना करना पड़ता है। यह 
भी देखा जाता है कि आवश्यक वस्तुओं की जो कीमतें दी जाती हैं, वे विछास 
की वस्तुओं के लिए दी जानेवाली कीमतों से तुलनात्मक रूप में कम होती 
हैं। छोकतन्त्र और च्याय को ध्येय मानकर चलनेवाली दुनिया में ये विषम- 
ताएँ आदचर्य जनक हैं, इसके लिए हमें खोज करके यह. पता लगाना है कि 
कठिनाई कहाँ पर है। इसके लिए प्रयोग करने की आवश्यकता है ।” 

रत्न दर ९०» 
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कुमारप्पा का विचार था कि ऐसा करते के लिए हमें खेती का और फसलों 
का ऐसा कार्यक्रम बनाना होगा, जो जीवन की प्रारम्भिक आवश्यकताओं- 
जैसे : भोजन, वस्त्र, आवास, रोशनी और आधुनिक आवश्यकताओं-जेसे : 
शिक्षण, सफाई और स्वास्थ्य की पूर्ति कर सके । उनका मानना था कि 
हमारा उत्पादन अपने स्वाभाविक अनुपात में इन आवश्यकताओं की पूर्ति 
करनेवाला होना चाहिएं। हमारी फसल की योजना में उन मानवीय मूल्यों 
का ध्यात रखते हुए, जिनकी पूर्ति उन्हें करनी है, हमें अपने साधनों का 
विवेकपूर्ण उपयोग करना चाहिए । इस प्रकार का कार्यक्रम प्रयासपूर्वक 
तथा वैज्ञानिक आधार पर अगर गाँव में चलाया जाय, तो उससे हमें 
राष्ट्रीय फसल-योजना को आवश्यक आधार प्राप्त हो सकेगा और उसके 
जरिये हम अपने क्षेत्रों का स्वावलम्बनन केवल खाद्य-संबंधी भाग में, बल्कि 
जीवन के सभी भागों में प्राप्त कर सकेंगे । संतुलित कृषि के इस प्रयोग 
के लिए उन्होंने एक छाख रुपये लागत का' बजट सर्व सेवा संघ के सामने 
रखा । उसकी रूपरेखा इस प्रकार थी : 

लगभग २०० एकड़ जमीन, जिसमें अच्छी-बुरी-मध्यम, सभी तरह 
की जमीन हो, २५ हजार रुपये । १६ बेल और ५ गायें, १० हजार रुपये । 
कुएँ तथा अन्य विकास-कार्य-७५०० रु०। खाद्य शोधन-उद्योग, जैसे : 
पानी आदि २५०० रु०। मकान, शेड आदि २५ हजार रुपये। पूंजी तथा 
विविध ३० हजार रुपये । कुल १ लाख रुपया । 

यह एक तरह से सारे देश में ग्राम-पुर्ननिर्माण के कार्य को स्वावरूम्ब्री 
आधार देने का, खासकर खेती के क्षेत्र में, एक मौलिक सुझाव था। यह 
योजना कुमारप्पा ने अखिल भारत सवे सेवा संघ के सामने रखी और उसने 
इस योजना को स्वीकार किया। वर्धा से २० मील दूर वर्धा-नागपुर सड़क 
पर लगभग ७०० लोगों की बस्ती के शेल्डोह गाँव' को इस प्रयोग के लिए 
चुना गया, जहाँ पतन्नयी-आश्रम के नाम से इस प्रयोग का उद्घाटन आचार्य 
कृपालानी हारा १८ मई १९५१ को हुआ पतन्नयी का अर्थ तमिल भाषा में 
खेती होता है। 
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४ जुलाई १९५१ को आश्रम की जमीन में कुआँ खोदने का शुभारम्भ 
कुमारप्पा ने अपने हाथों से किया। आरम्भ से कुमारप्पा और उनके साथी' 
गाँव में ही रहे और वहीं से कार्य की शुरुआत हुई। इस अवसर पर गाँव के 
लोगों ने आश्रम के स्थान पर झोपड़ी बनाने के लिए टीन की कुछ चहरें उन्हें 
भेट की। कुमारप्पा ने उक्त भेंट को अस्वीकार कर दिया और गाँववालों 
को समझाया कि टीन' खनिज वस्तु है और इसलिए उसका परिमाण सीमित 
है। इस प्रकार सीमित परिमाण की वस्तुओं का उपयोग अच्त में हिंसा 
को लाता है और जिस हद तक हम इनका उपयोग करते हैं, हम दुनिया 
के य॒द्धों में साझीदार बन जाते हैं । उन्होंने यह भी स्पष्टीकरण किया कि 
इस प्रकार की मिल की बनी चीजों के वजाय इंटों और खपरेल जैसी ग्राम 
की वस्तुओं को काम में लिया जाय । मिल की बनी इन वस्तुओं का उप- 
योग पेड़ की उसी शाखा को काटने जैसा है, जिस पर हम खड़े हैं। हम 
पु्ननिर्माण के लिए गाँव में जाये, तो हमें ऐसा कोई काम नहीं करना चाहिए, 
जो उसके विकास का एक अंग न हो। उन्होंने कुआँ खोदने और आम का 
पेड़ लगाने का उदाहरण देते हुए बतलाया कि हमें केवल तुरन्त लाभ 
पहुँचानेवाली बातों पर ही ध्यात नहीं देना चाहिए, बल्कि दूर दृष्टि से 
सारे समाज को लंबे समय में छाभदायक होनेवाले काम में भी भाग लेना 


चाहिए। 
आश्रम में कुल मिलाकर १८५ एकड़ जमीन थी। इस जमीन को विभिन्न 


भागों में इस दृष्टि से बाँठा गया, जिससे आश्रमवासियों को संतुलित आहार 
दे सकनेवाली विभिन्न फसले समुचित परिमाण में उगायी जा सके । 
कुमारप्पा के शब्दों में, 'जहाँ तक सम्भव हो, हम वे चीजें उगाना चाहते 
थे, जो आवश्यक थीं और जिस अनुपात में आवश्यक थीं, जैसे-स्टाचे, 
फैट, प्रोटीन, साग-भाजी और केला । जहाँ अतिरिक्त उत्पादन रहा, वहाँ 
हमारी योजना पड़ोसियों से विनिमय करने की थी। इसमें हमारा ध्येय अथ- 
विनिमय की अर्थव्यवस्था को कम करने, अर्थ कम रखने और स्वावलूम्बन 
के निकट पहुँचने का रहा । कूड़े-कचरे की खाद बनाने का काम भी किया 
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गया। खाद-संबंधी प्रयोग और प्रदर्शन के लिए एक एकड़ जमीन का टुकड़ा 
अलग रख दिया गया। नागपुर के बायोकेमिस्ट से यह व्यवस्था भी की गयी 
कि विभिन्न प्रकार की '। ., चञ्ञ प्रकार के खाद से उगायी जाती 
6, उनके पोषक तत्त्वों' [लनात्मक अध्ययन किया जाय । 

“दूध के उत्पादन. पशुपालन का विचार भी किया गया। खादी- 
ग्रामो्योग चालू करने 3 ँव में से मिल की सारी वस्तुओं को हटाने 
की आशा भी थी। आन्तरिक विनिमय का भी हिसाव स्वेच्छिक वस्तुओं की 
अदलाबदली के द्वारा, जो उत्पादन-व्यय पर आधारित थी, किया गया। 

“उत्पादन-व्यय में इस बात का पूरा ख्याल रखा गया कि आश्रम में 
रहनेवाला जो उत्पादक है, उसके लिए आवश्यक सभी वस्तुओं की पूर्ति हो 
सके और वह पूरे वर्ष सुविधापूर्वक रह सके । चूंकि बाजार-व्यवस्था नियं- 
त्रित नहीं थी, इसलिए स्वेच्छिक आधार रखकर ही समाज के सहयोग से इसे 
करने का प्रयत्न किया गया । 

“सामाजिक दृष्टि से हमारी यह योजना बुनियादी ताछीम, पशुओं और 
मनुष्यों के लिए चिकित्सा-सहायता और ग्रामसुधार की थी। सामुदायिक 
जीवन की दिशा में भी प्रयास किया जाने को था। राजनेतिक क्षेत्र में ह 
स्वशासन का संगठन करना चाहते थे और आथिक तथा सामाजिक नियंत्रण 
की व्यवस्था लोक-शिक्षण के द्वारा एक आमसभा का संगठन करके की थी, 
जिसमें गाँव की स्त्रियाँ भी बहुत उत्साह से भाग लेती थीं। आश्रम के पहले 
दो वर्ष अधिकतर जमीन को साफ करने, जंगल काटने, जमीन को खेती 
के लिए तैयार करने में चले गये, फिर भी इस अरसे में बहुत-से उपयोगी 
अनुभव आये।* 

जब कुमारप्पा शल्डोह में थे, तब वर्धा से नागपुर जाते हुए प्रधानमंत्री 
श्री जवाहरलाल नेहरू यहाँ कुछ समय के लिए ठहरे थे। श्री कुमारप्पा ने 
उनके लिए एक पेय की व्यवस्था की थी। कुुमारप्पा ने स्वदेशी की व्याख्या 
श्री नेहरू को समझाते हुए कहा, "यह जो काफी आप पी रहे हैं वह पूर्णतया 
स्वदेशी है। जिस ट्रे में रखकर लायी गयी है वह स्थानीय मिद्ठी से बनायी 
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गयी है। जिस प्याले में यह आपके सामने प्रस्तुत है वह स्थानीय वस्तु से 
यहीं पर तेयार किया गया है। जो काफी आप पी रहे है वह स्थानीय अर्जुव 
वृक्ष की छाल को भूनकर तेयार की गयी है। इसमें जो दूध काम में छाया 
गया है वह स्थानीय गोशाला की गायों का है। जो शक्कर काफी में 
लगी है वह स्थानीय ताड़ के रस से यहीं तेयार की गयी है । इसीका नाम 
स्वदेशी है।” ,श्री नेहरूजी के मच पर उसकी क्या प्रतिक्रिया हुई यह तो 
पता नहीं, पर श्री कुमारप्पा ने एक मित्र और शिक्षक की हैसियत से स्वदेशी 
का पदार्थ-पाठ दुनिया के सामने रख दिया | 

किन्तु इसी बीच इस प्रयोग को कई कठिनाइयों का सामना करना पड़ा। 
श्री कुमारप्पा' को इसी अवधि में रूस, चीव और जापान की यात्राओं पर 
जाना पड़ा । इन यात्राओं से, वे साम्यवादी देशों में भूमि-संबंधी तथा 
अनेक समस्याओं का जिस प्रकार से समाधान किया गया और उसका जो 
परिणाम निकरछा, उसके लिए बहुत उत्साह लेकर लौटे। उन्होंने अपने 
भाषणों में यद्यपि साम्यवादी सिद्धान्त और साम्यवादी पद्धति का बराबर 
विरोध ही किया, किन्तु उन देशों के कामों और प्रवृत्तियों में जो अच्छाइयाँ 
और सु-परिणाम उन्हें दिखायी दिये, उनका उन्होंने खुले दिल से समर्थन 
किया । देश के साम्यवादी क्षेत्रों में उनके इस दृष्टिकोण का स्वागत 
हुआ, पर सर्वोदिय के क्षेत्र में कहीं-कहीं उनके दृष्टिकोण को ठीक नहीं माना 
गया और गांधीवादी कम्युनिस्ट कहकरः कहीं उनकी प्रशंसा हुई तो कहीं 
उनका कड़ा विरोध हुआ। वह विरोध इस सीमा तक पहुँचा कि जब उन्होंने 
फिर इस अभिनव और महान्‌ प्रयोग के लिए एक लाख रुपये का बजट 
सामने रखा तो उसे सर्व सेवा संघ का समर्थन नहीं मिला । कहा जाता है 
कि हिसाब और रिपोर्ट आदि समुचित रूप में तेयार करके न रखे जाने के 
कारण भी यह कठिनाई पंदा हुई। एक दूसरा बड़ा कारण यह भी था 
कि शेल्डोह आश्रम के प्रयोग में उन्होंने जो कार्यकर्ता रखे थे वे रुपयों में 
वेतन के आधार पर नहीं, बल्कि आवश्यक वस्तुओं की पूर्ति के आधार पर 
रखे थे । कार्यकर्ताओं को केवछ ५ रुपये मासिक नकद, विविध खर्चे के 
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लिए, दिये जाते थे। इस आधार पर बहुत ही कम संख्या में कार्यकर्ता 
उनके इस प्रयोग में शामिल हो सके । तीसरी बात यह भी हुई कि उस नये 
पहाड़ी और जंगली क्षेत्र भें मलेरिया का भी भीषण प्रकोप रहा और 
आश्रम के एक महत्त्वपूर्ण कार्यकर्ता श्री कृष्णचन्द्र दुबे इसी बीमारी से १९५३ 
में मृत्यु को भी प्राप्त हो गये । 

इन सबसे बड़ा कारण यह था कि कुमारप्पा उच्च रक्तचाप से पीड़ित 
थे और यद्यपि १९५३ में उन्होंने सक्रिय जीवन से अवकाश ले लिया था, पर 
पन्नयी-आश्रम के कार्य को अपनी देख-रेख में चलाने का कार्य जारी रखा 
था। लेकिन अगले वर्ष ही वे हृदय-रोग के भी शिकार हो गये और डॉक्टरों 
ते उन्हें इस काम के लिए भी मना किया, अतः दिसम्बर १९५४ में उन्होंने 
उस प्रयोग से अपना हाथ खींच लिया । परिणाम यह हुआ कि पन्नयी- 
आश्रम हिन्दुस्तानी तालीमी संघ को सौंप दिया गया और उक्त प्रयोग एक्र 
तरह से समाप्त ही हो गया। 

कुमारप्पा ने आश्रम के कार्य से बिदा लेते हुए लिखा था, 'मिरी यह 
हादिक आशा है कि इस प्रकार के प्रयोग मेरे मुकाबले में अधिक नौजवान 
लोगों के द्वारा किये जायेंगे । इस प्रकार के प्रयोग से ही वह रूपरेखा स्पष्ट 
'होगी, जिसके आधार पर अहिंसक लोकतंत्र का गठन करना होगा । हमें 
एसी जीवन-पद्धति को खोजना है, जो शोषण के बजाय सहयोग और सद्‌- 
भाव पर आधारित हो, तभी मानव-जाति जीवित रह सकती है। हिंसा 
कभी हमारी समस्या का समाधान नहीं कर सकती ।” कै 


बारह 
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१९४७ की १० जुलाई को कुमारप्पा के जीवन में विदेश-यात्राओं का 
तीसरा दोर आरम्भ होता है। पहला दौर अध्ययन-काल में शुरू हुआ 
था, जब वे इंग्लैण्ड गये थे और वहाँ उन्होंने इनकारपोटेड एकाउप्टेण्ट के 
रूप में प्रशिक्षण प्राप्त करके कार्यारम्भ किया था। दूसरा दौर १९२७ में 
शुरू हुआ, जिसमें वे अमेरिका रहे । तीसरे दौर में उनकी यात्रा यूरोप 
और एशिया की हुई। इस दौर में पहले-पहल लन्दन में होनेवाले जहाज- 
रानी के एक सम्मेलन में एक प्रतिनिधि-मंडल के आथिक सलाहकार होकर 
गये थे । इंग्लैण्ड में कुमारप्पा ने वहाँ की युद्धोत्तर स्थिति का अध्ययन किया 
और लोगों के दृष्टिकोण और जीवन-पद्धति में जो परिवर्तेत आया था, उसकी 
जानकारी प्राप्त की । उन्हें लगा कि इंग्लेण्ड के लोगों को भी प्रारम्भिक 
आवश्यकताओं में स्वावलम्बन के महत्त्व का भान हुआ है। इस यात्रा में 
उनका सम्पक इंग्लैण्ड के शान्तिवादियों से हुआ और वहाँ के प्रसिद्ध शान्ति- 
वादी साप्ताहिक 'पीस न्यूज' ने कुमारप्पा के विचारों को उत्साहपूर्वक 
स्थान दिया । अगले वर्ष युद्ध-विरोधी अन्तर्राष्ट्रीय सम्मेलन ( [76॥- 
॥470॥%]  (१07/०07९८70० 80%9/780 ४४७ ) सूसबरी में हुआ और कुमारप्पा 
उसमें प्रतिनिधि के रूप में शामिल हुए । 

१९०१ की १३ सितम्बर को जब वे शल्डोह में थे तो उन्हें सदभावना- 
मण्डरू के सदस्य के रूप में चीन के स्वाधीनता-दिवस समारोह में शामिल 
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होने का निमन्त्रण प्राप्त हुआ। कुमारप्पा अपना प्रयोग छोड़कर जाने 
के इच्छुक नहीं थे । पर मगनवाड़ी के साथियों ने चीन की भूमि-समस्या 
के अध्ययन की दृष्टि से वहाँ जाने का आग्रह किया । चीन की यात्रा के बाद 
उन्हें जापान भी जाना था, जहाँ मुख्यतः आमोद्योगों, ग्राम-पुर्ननिर्माण और 
कुटीर तथा छोटे पैमाने के उद्योगों का अध्ययत्त करता था। कुमारप्पा 
२० तारीख को दिल्‍ली से पीकिग के लिए रबाता हो गये । 

हांगकांग पहुँचकर वे अपनी दैनिक आदत के अनुसार प्रात:काल वहां 
की गरीव बस्तियों में घूमने के लिए निकले । उनका ख्याल था कि उन्हें 
जैसा यहाँ होता है, गन्दगी और धूल, मछली और मांस के बाजार और 
साग-सब्जियों की दृकानें वहाँ देखते को मिलेंगी। कुमारप्पा को यह देख 
कर आहइचय हुआ कि वहाँ न मक्‍्खी थी, न कोआ और न चील, न वहाँ 
पाखाने थे और न कहीं गन्दगी के ढेर दिखायी दिये । वहाँ सूखी मछली 
की गन्ध के अतिरिक्त कुछ नहीं दिखाई दिया। कंन्‍्टन जाते समय जहाज के 
मुख्य अधिकारी ने कुमारप्पा से कहा, “हम कैन्‍्टनवासी या पेकिगवासी 
इसकी कुछ परवाह नहीं करते। हरएक आदमी काम करता है और खाता है। 
भारत में भी कलकत्ता या बम्बई या मद्रास ऐसा कुछ अलग-अछूग नहीं होना 
चाहिए। सारा भारत एक होना चाहिए, तभी सब समद्ध और सुखी होंगे। ' 

कुमारप्पा अपनी पूरी यात्रा में जहाँ भी जाते थे, सुबह उठकर तंग 
बाजारों में और गलियों में बराबर जाते थे । सब जगह कुमारप्पा को सफाई 
का स्तर बहुत ऊंचा मिला । 

चीन में स्त्री-पुरुष नीले रंग की पोशाक में नजर आते थे । स्वाधीनता- 
दिवस के राष्ट्रीय भोज का जिक्र करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है कि सारा प्रसंग 
सुन्दर था, लेकिन बहुत सादा था । सभी मेहमान कामकाजी पोशाक में थे। 
केवल हमारा प्रतिनिधि-मण्डल ही राष्ट्रपति-मभवन की परम्परा में अपनी 
तड़क-भड़क का प्रदर्शत कर रहा था । वहाँ यह सब मुर्खतापूर्ण छगता था। 

१ अक्तूबर के समारोह और अध्यक्ष माओ के सामने मार्च पास्ट का 
जिक्र करते हुए कुमारप्पा ने वर्णन किया है, “हम लोग साढ़े नौ बजे से छेकर 
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चार बजे तक मुख्य स्थान पर खड़े रहे । भूमि, जरू तथा वायु सेनाओं को 
डेढ़ घण्टा गजरने में लगा । उसके बाद मजदूर, उसके बाद कार्यकर्ता, रेलवे 
व उद्योगों के मजदर, किसान, ग्रामीण, स्कूछ-कॉलेज के विद्याथियों ने मात्र 
पास्ट किया | पर सब कुछ व्यवस्थित तथा अनुशासनपूर्ण था। उनका 
उत्साह असीम था ।" 
भारत और चीन की तुलना करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, “इस 

भावना से यकक्‍त लोग कभी गलाम नहीं होंगे । इस तुलना में भारत पीछ 
मालम होता है। हम छोगों का यह सोचना मू्खेतापूर्ण लगता है कि भारत 
पूर्वीय देशों का नेतृत्व करता है। चीन हमसे बहुत आगे है। उनमे लक्ष्य 
की एकता और उसको प्राप्त करने की फौलादी दृढ़ता है । उनकी गति को 
कोई नहीं रोक सकता । हमारे सामने न एक उद्देश्य है, न लक्ष्य और हममें 
सहनशीलता की भी कमी है। वहाँ मूलभूत आवश्यकता की अन्य वस्तुएँ 
भी बहुत कम कीमत पर मिलती हैं । निश्चय ही वहाँ मुद्रा-स्फीति है । 
लेकिन सरकार ने उस पर काब्‌ पाने के रास्ते निकाछे हैं । प्रशासत विवेक- 
पूर्ण है तथा उसे जनता का हादिक समर्थन प्राप्त है। सब छोग एक ही तरह 
के कपड़े पहनते हैं और एक जंसे ही रहते हैं। सबसे ऊँचे और सबसे नीचे 
में बहुत कम अन्तर है ।” चीन की परिस्थिति का विश्लेषण करने के बाद 
इस देश से तुलना करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, “जिस प्रकार चीन का 
आदर्श साम्यवाद की स्थापना है, उसी प्रकार हम छोग भी रामराज्य को 
दिशा में काम कर रहे है । हम अभी तक मध्यमवर्गीय तावाशाही की स्थिति 
से आगे नहीं बढ़े है । हम विदेशी मध्यमवर्गीय तानाशाही से निकछू आये 
हैं और राष्ट्रीय मध्यमवर्गीय तानाशाही में रह रहे हैँ । इसे लोकतांत्रिक 
तानाशाही का स्थान देना होगा । इसके बाद दो और स्थितियों में से हमको 
गजरना पड़ेगा । 

“दीन के लोगों ने अहिसक पद्धति के उपयोग का नहीं सोचा है, इसलिए 
वे गांधीवादी मार्ग से दूर हैं, लेकित इस सबके बावजूद उतकी तीज देश- 
भक्ति अनुकरणीय है। उनकी उपलब्धियाँ सराहनीय हैं। उनका लक्ष्य 
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भी मझे इस अन्तर के साथ सर्वोदिय के निकट लगता है कि उसमें अहिसा पर 
उतना जोर नहीं है, जितना हम देते हैं। हममें से कुछ लोग खूनी क्रांति में 
हुई हिंसा के उपयोग को देखकर आश्चरयंचकित हो जाते हैं। चीन ने हिसा 
के उपयोग का त्याग नहीं किया है और राज्य की सारी पद्धतियों में हिसा 
तो निहित है ही ।” कुमारप्पा ने चीन के सम्बन्ध में उस समय यह आशा 
प्रकट की थी कि समय आने पर चीनके नेता इस बात को समझेंगे कि हिसात्मक 
पद्धति, चाहे वह छोटा रास्ता लगे, दरअसल अन्त में किसी समस्या को हल 
नहीं करता । अगर उन्होंने अपना कार्यक्रम अहिसा पर आधारित किया 
होता तो दुनिया के रहिए उनका नेतृत्व कितना बड़ा होता ! भारत के 
सम्बन्ध में जिक्र करते हुए कुमारप्पा का कथन था, हमें चीन के प्रयोगों 
और उपलब्धियों से लाभ उठाना चाहिए और अपने देश की परिस्थितियों 
के अनुकूल अपनी समस्याओं का समाधान गांधीजी द्वारा किये गये अहिसा 
और सत्य के तीक्र प्रयोगों से निकालना चाहिए ।” सदभावना-मण्डल के 
सदस्य के रूप में उन्होंने यह भी कहा कि हम अपनी मुक्ति के लिए प्रयत्न- 
शील चीन की, उसके अपने प्रयासों में सफलता चाहते हैं । 

भूमि-संबंधी समस्या के समाधान के बारे में उनकी यह टिप्पणी बहुत 
बहुमूल्य है, “उन्होंने भूमि-सुधार की समस्या के संबंध में यथार्थवादी दृष्टि- 
कोण अपनाया लगता है। उन्होंने सोवियत रूस का अन्धानुकरण नहीं किया 
है, लेकिन रूस के प्रयोग से महत्त्वपर्ण पाठ सीखे हैं। वहाँ जमीन की 
सामुदायिक मालकियत नहीं है। आमतौर पर मालकियत व्यक्तिगत है, 
लेकिन जमीन के उपयोग का नियंत्रण कडाई से राज्य के द्वारा किया जाता 
है। निजी मुनाफा है, यद्यपि उसकी मात्रा कड़ाई से निश्चित कर दी गयी 
है। जमींदारी समाप्त कर दी गयी है। पर खेती करनेवाले धनी किसानों 
को स्पश नहीं किया गया है। अब तक किसान उपज का मुख्य भाग जमीं दार 
को देते थे, वह रोक दिया गया है। उसका परिणाम यह है कि किसान 
को अपने परिश्रम का पूरा छाभ मिलता है। जमीन का कर उत्पादन का 
लगभग १३ प्रतिशत होता है और वह वस्तु में इकट्ठा किया जाता है । 
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यह महँगाई और मुद्रास्फीति से मुकाबला करने का महत्त्वपूर्ण चीनी कदम 
है। सरकार प्रशासकों, सैनिकों और अध्यापकों को वस्तु में अदायगी 
करती है ।” कुटीर-उद्योगों के बारे में कुमारप्पा ने लिखा है, 'प्रशासकों 
का झुकाव उनकी तरफ अनुकूल नहीं है, फिर भी वे चालू हैं।” उत्होंते 
इस बात की आशा प्रकट की कि केन्द्रीयकरण का यह पागलूपन उस बड़ी 
संख्या को कठिनाई में नहीं डालेगा, जो अभी तक बविकेन्द्रित उद्योगों में 
लगे हुए हैं। उन्हें इस बात का भी खेद रहा कि ग्राम-स्वावलम्बन, जो 
सीन का एक लक्षण रहा है, अब उसके समाप्त हो जाने का खतरा है। 

चीनी लोगों के चरित्र का वर्णन करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, चीन 
अपने को उबारने में समर्थ हुआ है। यह केवल सरकार द्वारा उठाये हुए 
कदमों का परिणाम नहीं है, बल्कि उसमें अधिक योग जनता के चरित्र का 
है । वे सामान्यतः धर्म में विश्वास नहीं करते, लेकिन सच्चे और ईमानदार 
हैं। मछली के बाजार से लेकर बड़े चेन स्टोर तक, सब जगह कीमतें निश्चित 
हैं । अगर हमारा देश गिरा हुआ है और पीछ है, तो इसका मुख्य कारण 
ऊपर से नीचे तक चरित्र की कमी है। चीन के लोगों की व्यवस्था तथा 
अनुशासन-शक्ति आइचर्यजनक है। भारत में स्मरण-शक्ति और बौद्धिक 
समझदारी तथा व्यावहारिकता की कमी नहीं है।” चीन में कुमारप्पा ते 
हांग-कांग, कैन्टन, पीकिंग, मुक्डन, तेन्‍्त सेंग, नावकिंग, शंघाई, हैन्चाउ 
आदि नगरों की यात्रा की और इस सारी यात्रा का रोचक वर्णन उन्होंने 
अपनी पुस्तक लोक चीन में मेने क्या देखा और सीखा ?” में किया है। 
चीन से कुमारप्पा जापान गये। वहाँ वे टोकियों, कोबे, योकोहामा आदि 
नगरों में जाने के अतिरिक्त हिरोशिमा भी गये । 

जापान में उनको जो सबसे महत्त्वपूर्ण छगा, वह था जापान के 
जीवन का व्यवस्थित स्वरूप। उन्होंने लिखा है कि चाहे औपचारिक रूप 
से मिलने पर वे अभिवादन कर, कमरे में प्रवेश करें, चाहे चाय का प्याला 
दें, हर काम में एक स्वरूप, सुन्दरता और व्यवस्था है। ये गुण सामा- 
जिक जीवन की पद्धति के कारण केवल ऊपरी रूप में प्राप्त नहीं है । ऐसा 
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लगता है कि यह उनकी आत्मा की व्यवस्था है। पश्चिम के देशों ने य 
व्यवस्था सैनिक प्रशिक्षण द्वारा प्राप्त की है। चीन और जापान ने इसे 
सामाजिक धाराओं से प्रविष्ट कराया है, जब कि भारत ने व्यक्तित्व की पूर्ण 
व्यवस्था पर अत्यधिक बल देकर इसे सम्भवत: टाल ही दिया है। जापान 
में सामाजिक अनशासन के साथ-साथ अब सेविक अनुशासन भी जुड़ गया 
है और उसका वहाँ के आथिक जीवन पर बहुत असर पड़ा हैं । 
कुटीर-उद्योगों की चर्चा करते हुए उन्होंने लिखा कि शिक्षा तथा सामा- 
जिक प्रभाव के कारण राष्ट्र के रूप में जापान के लोगों में कुटीर-उद्योगों की 
वस्तुओं के लिए बहुत आकर्षण रहता है। उनके घर हाथ-कागज से सजाये 
जाते हैं, उनके आँगन चटाइयों से और खाने-पीने के बर्तेन आमतौर पर 
चीनी के होते हैँ । जूते भी वे लकड़ी, घास आदि के पहनते हैं । हमारे देश 
में हाथ-बनी चीजों के प्रति नफरत है, जब कि जापानियों की रुचि में अभी 
तक इतनी गिरावट नहीं आयी है। अगर हम अपने देश में कुटीर-उद्योगों को 
उन्नत करना चाहते हैं तो पहला काम इस प्रकार के उद्योगों से बनी वस्तुओं 
के लिए बढ़ते हुए बाजार का निर्माण करना है और इसके लिए हमें जापान 
के कलात्मक जीवन से सबक लेना होगा, हाथ की बनी चीजों की श्रेष्ठता 
को समझना होगा और जीवन को अधिक पूर्ण और समृद्ध बनाने में इनके 
योगदान को कद्गध करना होगा । जापान के कुटीर-उद्योगों का, ग्रामीण 
तथा छोटे उद्योगों का जो अध्ययन कुमारप्पा ने किया और जो निष्कर्ष उन्होंने 
निकाले, वे बहुत महत्त्वपूर्ण थे। वे कुमारप्पा द्वारा तत्संबंधी रिपोर्ट में 
विस्तारपूर्वक दिये गये हैं। उनका मत था कि कोई भी उद्योग जापान से 
पूरा-का-पूरा और ज्यों-का-त्यों नहीं छाया जा सकता । हमें अपने देशवासियों 
की परम्पराओं, रीति-रिवाजों, वातावरण का' सावधानी से अध्ययन करना 
होगा । भ्रत्येक उद्योग को यहाँ की परिस्थितियों के अनुसार संशोधित 
करना होगा । उन्होंने यह भी कहा कि हमें जापान से बड़े पैमाने पर न 
यंत्र लाने की आवश्यकता है और न विशेषज्ञ। हमें अपने देश में ही उनका 
निर्माण करना होगा । निश्चय ही बहुत थोड़ी संख्या में, अपने कारीगरों 
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की कमी को दूर करने के लिए, नमूने के तौर पर कुछ लाया जा सकता है । 
इससे अधिक नहीं। हमें अपनी समस्याओं का समाधान अपने ढंग से ही 
करना होगा । यद्यपि यह तरीका धीमा हो सकता है, पर यदि जल्दी 
करेंगे तो अन्त में कठिनाई ही बढ़ेगी । 

जापान का जिक्र करते हुए कुमारप्पा ने एक पत्र में लिखा कि बार- 
बार झूकना और नम्रता दिखाना मुझे चीन के सिर ऊँचा किये हुए पर 
हादिक सत्कार के मुकाबले में इतना कृत्रिम और ऊपरी लरूगता है कि 
मुझे चीन की याद सताने लगती है। टोकियों का जिक्र करते हुए उन्होंने 
लिखा, उसका तो. बहुत अधिक परिचमीकरण हो गया है। पहली 
रात को ही मुझे एक ऐसे होटल में ले गये, जहाँ मेरे सोने के कमरे में एक 
सूचना टंगी हुई थी, जिसका आशय था कि जापानी मुलाकातियों को अपने 
मेहमानों से सार्वजनिक मेहमानघर में नहीं, निजी सोने के कमरे में ही' 
मिलने दिया जायगा। में तत्काल ही इस होटल को छोड़ना चाहता था, 
पर मुझे वह रात बितानी पड़ी। दूसरे दिन प्रातःकाल मैं दूसरे होटल 
में चला गया । यहाँ ऐसी टेक्सियाँ हें, जिन पर विदेशियों की गाड़ी लिखा 
हुआ है। कोई जापानी उन टेक्सियों का व्यवहार नहीं कर सकता । 
ऐसी बसे भी खाली दोड़ती रहती हैं, जो अमेरिकी फौजों के लिए सुर- 
क्षित हैं। कोई जापानी उन पर सवार नहीं हो सकता । हिन्दुस्तान में 
अंग्रेज भी कभी बुराई की इस सीमा तक नहीं पहुँचे थे । 

१९०२ के मार्च में कुमारप्पा रूस गये। वहाँ मास्को में अर्थशास्त्रियों: 
का अन्तर्राष्ट्रीय सम्मेलन था । यह सम्मेलन ३ से ११ अप्रैल तक चला । 
उसके बाद वे लेनिनग्राद, ताशकन्द, फरगना, स्तालिनग्राद होते हुए वापस 
मजदूर-दिवस के समारोह में भाग लेने के लिए मास्को लौट आये और 
वहाँ से ताशकंद, काबुल होकर ११ मई को अहमदाबाद पहुँचे । दूसरी बार 
उसी वर्ष जुलाई में विश्व-शान्ति-सम्मेलन की असाधारण बैठक में शामिल 
होने के लिए बेबीलोत गये । यह बैठक ३ जुलाई से ५ जुलाई तक चली । 
बेठक के बाद वे पूर्वी जम॑नी और चेकोस्लोवाकिया होते हुए १९ जुलाई 

दि 
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को वापस बम्बई लौट आये। तीसरी बार उसी वर्ष ७ दिसम्बर को बम्बई 
से रवाना होकर वे पेरिस गये और वहाँ से विथना, जहाँ वे विश्व-शान्ति- 
कांग्रेस में शामिल हुए । वहाँ से हंगरी होते हुए रूस चले गये। इस यात्रा 
से वे अगले वर्ष की २५ जनवरी को वापस लौटे | आखिरी बार कुमारप्पा 
१९५४ में २१ से २९ मई तक वलिन में चलनेवाले विश्व-शान्ति-सम्मेलन 
में शामिल हुए। सम्मेलन के पद्चात्‌ वे पूर्वी जर्मनी और बल्गेरिया गये 
और वहाँ से अस्तर्राष्ट्रीय शान्ति-सम्मेलन में शामिल होने के लिए 
स्टाकहोम आ गये । स्टाकहोम से कापेनहेगव होते हुए वे लन्दन गये, जहां 
उन्होंने चार सप्ताह इंग्लैण्ड की यात्रा की और २८ जुलाई को 
'युद्ध-विरोधी अन्तर्राष्ट्रीय-सम्मेलन में भाग लेने के लिए पेरिस चले 
गये और वहाँ से अगस्त मास के अन्त में छूंका होते हुए वापस भारत 
आ गये। 
उनकी इन यात्राओं में कुल मिलाकर लगभग २२ हजार मीछ की यात्रा 
हुई और उसमें लगभग १५० दिन छगे। इन यात्राओं का रोचक वर्णन 
उन्होंने लौह आवरण के पीछ की एक झाँकी नामक पुस्तक में किया है। 
साम्यवादी देशों के विवरण उसी समय न्यूनाधिक रूप में ग्रामोद्योग-पत्रिका 
तथा अन्य समाचार-पत्रों में प्रकाशित हुए। इन लेखों से, जेसा स्वाभाविक 
था, कुछ लोगों के मन में कुछ गलतफहमियाँ भी पैदा हुई और कुछ मित्र 
यहाँ तक भी कहने लगे कि कुमारप्पा अधिकाधिक साम्यवाद की ओर 
'झुकते जा रहे हैं। एक ओर भारतीय साम्यवादियों ने उनके विचारों का' 
समर्थन करते हुए अपने समर्थक के रूप में उनको पेश किया, तो दूसरी और 
कुछ सर्वोदयी नेताओं ने तथा अन्य लोगों ने भी, कुमारप्पा के इत विचारों 
को साम्यवादी बतछाया, उनकी आलोचना की और कुछ निन्‍दा को 
सीमा तक भी गये । यही कारण है कि जब अक्तूबर १९५६ में कुमारप्पा 
की उपर्युक्त पुस्तक प्रकाशित हुई तो इसकी भूमिका में काका कालेलकर ने 
इस सारी परिस्थिति का विस्तार से वर्णन किया ओर उन्होंने कुमारप्पा 
के व्यक्तित्व और कार्य का उल्लेख करते हुए कहा : 
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“कुमारप्पा एक तपे हुए कार्यकर्ता हैं, जो भारत को विस्तार से जानते 
हैँ और गांधीवादी दर्शन में गहराई से रमे हुए हैं। विद्यार्थी के रूप. में 
अमेरिका और यूरोप में बहुत लम्बे समय तक रह चुके हैं, जिसके कारणः 
उन्हें पदिचम का भरपूर ज्ञान है। प्रसिद्ध अर्थशास्त्री और हिसाब-निरी- 
क्षक हैं। उनसे गांधीजी ने भारत के सार्वजनिक ऋण के अध्ययन के लिए 
कहा था। उन्हें भारत के विभिन्न प्रान्तों में लोगों की आथिक परिस्थिति 
का सर्वेक्षण करने का भी मौका मिला है। विहार-भूकम्प के बाद चलनेवाले' 
सघन राहत-कायें में वे राष्ट्रीय नेताओं के सम्पर्क में आये। अन्त में गांधीजी: 
ने उन्हें भारतीय ग्रामोद्योग के पुर्नीवन की दृष्टि से अखिल भारतीय 
संगठन खड़ा करने के लिए चना। वे जन्म और शिक्षण से भक्त ईसाई हैं ।' 
प्र उन्हें चर्च के आडम्बर और निष्क्रियता से नाराजगी है। 

“रूस और चीन को साम्यवादी सरकारों की उपलब्धियों के सम्बन्ध में" 
कुमारप्पा के मूल्यांकन को इसी पृष्ठभूमि में देखता होगा । कुमारप्पा 
साम्यवादी तरीकों और तकनीकों की नकल करने को नहीं कहते, वे उस" 
हिसा का बचाव करने का भी कोई प्रयत्न नहीं करते, जिसके द्वारा साम्य- 
वाद छागू किया गया। उनका इतना ही कहना है कि आम जनता के हित' 
के लिए जो महत्त्वपूर्ण कार्य वहाँ हुए हैं, उनका हम अध्ययन करें और 
भारत के अपने काम को सुधार ।” 

अन्त में काका कालेलकर ने ठीक ही लिखा है, श्री कुमारप्पा को' 
प्रत्यक्ष में परिस्थितियों को देखने का अवसर मिला। एसे प्रौढ़ अर्थशास्त्री 
तथा समपित सामाजिक कार्यकर्ता के अनुभव से राष्ट्र और राष्ट्रीय सरकार 
को लाभ उठाना चाहिए। कुमारप्पा आज के भारत के उन बहुत थोड़े-से' 
लोगों में हैं, जिनका अपना कोई स्वार्थ नहीं है, जिनकी अपनी कोई व्यक्ति- 
गत महत्त्वाकांक्षा नहीं है और जिनका अपना कोई पक्षपात या दुराग्रह. 
नहीं है 

रूस का वर्णन करते हुए कुमारप्पा ने लिखा है, "मेरा कहता है कि 
रूसी नमूना उनकी अपनी परिस्थितियों और वातावरण के लिए सर्वोत्तम 
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हो सकता है। पर भारत रूसी नमूने का अनुसरण नहीं कर सकता, क्योंकि 
'हमारे यहाँ उसी अमर्यादित केन्द्रीकृत और समान स्तर का उत्पादन रेजि 
'मिन्टेशन पर निर्भर होगा, जिसका अंतिम परिणाम हिंसा और समाज 
“विसंगठित होने पर प्रकट होता है। लेकिन हम उनके सब अच्छे बिन्दुओं 
को ग्रहण कर सकते हैं । रूस में जो नेताओं का' स्थान है, वह ईर्ष्या-योग्य 
'है। वे जनता के बीच में रहकर उनका नेतृत्व तथा मार्ग-दर्शन करते हैं । 
बे उन्हें पीछे से नहीं हाँकते। हमें उनकी देशभक्ति, स्वावलम्बन और 
स्वदेशी की भावता का भी अनुकरण करता चाहिए। यद्यपि हम उनके तौर 
तरीकों को नहीं अपना सकते, पर उनके जंसी सहकारी भावनाओं का 
“विकास करना चाहिए ।*' अगर हम' उतकी शक्ति के सबसे बड़े 
रहस्य को अपने देश में पैदा कर सके और वह है जनता का अपने नेताओं में 
विश्वास, तो हम अपनी आधी समस्याओं का समाधान सहज कर सकते हैं।'“ 
मुझे विश्वास है कि हम भी इस प्रकार का नेतृत्व भारत में निर्माण कर सकते 
हैं, लेकिन हम उसके लिए आवश्यक सामाजिक दर्शन निर्माण कर। हमारे 
'लिए स्पष्ट और सामान्यतया मान्य लक्ष्य की आवश्यकता है। हमें अपनी 
समस्याओं का अपने तरीकों पर समाधान निकालना होगा । हम रूस 
या चीन का अन्धानुकरण नहीं कर सकते, लेकिन हम कुछ सिद्धान्त उनसे छे 
'सकते हैं। अगर वसा कर ले तो हम रूस या चीन से भी आगे जा सकते 
हैं। रूस के मानवीय साधन हमारे मानवीय साधनों से बहुत श्रेष्ठ सहीं हैं 
अगर हम अपना श्रेप्ठतम प्रयास करें तो हम रूस से भी श्रेष्ठ परिणाम 
प्राप्त कर सकते हैं। रूसियों का महत्त्व उनकी संगठन-शक्ति में और 
'लक्ष्य निश्चित कर लेने के बाद उसके लिए एकचित्त से जुट जाने में है । 
क्या हम कभी इस मामले में उस स्तर तक पहुँच सकते हैं ? ” 

अपने रूस और चीन के अनुभवों का विश्लेषण करते हुए तथा अपने 
निकट के मित्रों में जो मलतफहमियाँ पैदा हो गयीं थीं उनका निराकरण 
करते हुए कुमारप्पा ने इसी पुस्तक के अन्त में लिखा, “मैंने, आथिक समूह 
जिस प्रकार से अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति करते हैं, उनका विश्लेषण 
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'ऋरते हुए उसे अपनी पुस्तकों में पाँच श्रेणियों में विभाजित किया था : 
(१) परोपजीबी (२) छुटेरा (३) कारोबारी (४) सहकारी समूह 
(५) सेवक । यह विभागीकरण स्वार्थपरता और हिंसा के घटते हुए 
क्रम में था। इन श्रेणियों में पूंजीवाद और साम्राज्यवाद, जिनका समर्थन 
स्थलू-सेना, जलू-सेना और वायु-सेना से हो, प्रथम दो श्रेणियों के उदाहरण 
हैं। व्यापार और खेती तीसरे के उदाहरण है । समाजवाद चौथे का और 
गांधीवाद सेवा पर आधारित सर्वोच्च श्रेणी का उदाहरण है। यह बीस 
साल पहले की बात है और इन पुस्तकों की भूमिका गांधीजी ने लिखी है । 
जीन और रूस की मेरी यात्राओं ने मेरे इन विचारों को अधिकाधिक पक्का 
ही किया है। अगर रूसी अर्थव्यवस्था को राजकीय समाजवाद भी कहा 
जाय, जहाँ राज्य मुरझानेवाला कहा जाता है, तो भी जहाँ तक राज्य 
की मात्र चिन्ता सर्वेसामान्य के कल्याण की है, वह साम्राज्यवाद से बहुत 
आम है और गांधी-विचार के निकट है । 

“जब तक ये देश अपने उपभोकता सामान की पूर्ति के लिए केद्धीय 
उद्योगों पर निर्भर करेंगे, हिसा और लोहे के पर्दे को कायम रखना अनिवाय॑ 
रहेगा । केवल विकेन्द्रित अर्थव्यवस्था में ही हम अहिसा पर आधारित 
विश्वव्यापी भाईचारे का विकास कर सकते हैं। इसका अथथ यह है कि 
दस्त्रों के द्वारा विश्व-शान्ति की कभी स्थापना नहीं हो सकती है। अंतिम 
विदेश-यात्रा से छौटने के पहले ही कुमारप्पा वर्धा और शल्डोह को छोड़कर 
मदुराई जिले के कालूपट्टी स्थान में स्थित गांधी निकेतन आश्रम में रहने 
लग गये थे । कट 


तेरह 
ध्छे 
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४ जनवरी, १९५२ को कुमारप्पाजी के जीवन के साठ बरस पूरे हुए । 
षष्ठयब्दि-पूतति का महाराष्ट्र में बड़ा महत्त्व है और कुमारप्पा के जीवन 
और प्रवृत्तियों का महत्त्वपूर्ण भाग महाराष्ट्र के मगनवाड़ी, वर्धा में ही 
बीत रहा था। अतः यह स्वाभाविक ही था कि उनके साथी और मित्र 
इस अवसर पर कुछ विशेष आयोजन करते । वह आयोजन भी कुमारप्पा 
के आदर्श के अनुकूल ही हुआ । इस अवसर पर उनके अभिनन्दन में एक 
जन्म-स्मारिका का प्रकाशन किया गया, जो उनके इस जन्म-समारोह के 
अवसर पर उन्हें भेट की गयी। यह ग्रन्थ शान्ति का अर्थशास्त्र : आदश 
और व्यक्तित्व” (इकॉनॉमिक्स आफ पीस : दी काज एण्ड दी मैन ) के शीर्षक 
से प्रकाशित हुआ। यह ग्रन्थ कुमारप्पा की २५ वर्षों की देशसेवा के लिए 
अभिनन्दनस्वरूप था। यह ग्रन्थ ५ खण्डों में विभाजित है । पहले स्रण्ड में 
कुमारप्पा की जीवनी के छह अध्याय हैं। दूसरे खण्ड में धर्म, अर्थक्नास्त्र 
और राजनीति पर उनके विचारों का संग्रह है। तीसरे खण्ड में रचनात्मक 
क्रान्ति के शीषंक से खादी, अस्पृश्यता-निवारण, ग्रामोद्योग, नयी ताछीम, 
गोसेवा, हिन्दुस्तानी और महिला-जागृति के आन्दोलनों पर लेख हूँ । 
चौथ खण्ड में समस्याओं पर प्रकाश, इस शीर्षक से रचनात्मक' कार्यक्रम 
से सम्बन्धित अन्य व्यापक विषयों पर लेख हैं। पाँचवें खण्ड में कुमारप्पा 
के जीवन-प्रसंग हैं और कुछ चुने हुए लोगों द्वारा श्रद्धांजलि अपित की 
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गयी है । पुस्तक हाथ-कागज पर छपी है। कुमारप्पा के कुछ चित्र भी 
उसमें हैं। इस अवसर पर मगतवाड़ी में एक सुन्दर समारोह का आयोजन 
किया गया और यह ग्रन्थ उन्हें भेंट किया गया। जैसा ऊपर अनेक 
स्थानों पर उल्लेख किया गया है, कुमारप्पा जिस काम में छगते थे 
उसमें अपने स्वास्थ्य की सुध-बुध खोकर रात-दिन' पूरी तरह लग जाते 
थे और मगनवाड़ी तथा ग्रामोद्योग-संघ को खड़ा करने और देल्न में 
ग्रामोद्योगों का आन्दोलन पनपाने में कुमारप्पा को बहुत कड़ा परिश्रम 
करना पड़ा था। इसके साथ ही जेल-जीवन की कठिनाइयों और यात- 
नाओं ने भी उनके शरीर को जर्जर कर दिया था। तीसरी बात यह थी 
कि अपने खान-पान, रहन-सहन और स्वास्थ्य की वे स्वयं प्राय: बहुत कम 
परवाह करते थे और एकाकी होने के कारण उनके भोजन आदि की व्यवस्था 
सामूहिक तथा संस्थागत ही रहती थीं। इन सब कारणों का इकट्ठा 
परिणाम उनके स्वास्थ्य के बिगड़ने में हुआ । रक्तचाप की शिकायत उन्हें 
पुरानी थी ही। पक्षाघात, हृदय-रोग, फेफड़ों की कमजोरी आदि से भी 
वे पीड़ित थे। अन्त में डॉक्टरों की सलाह के कारण उन्हें सक्रिय जीवन से 
विश्राम लेने के लिए मजबूर होना पड़ा । जुलाई १९५३ की ग्रामोद्योग- 
पत्रिका में उन्होंने लिखा, “लगभग १५ वर्ष पहले मेरे दक्षिण अंग पर 
लकवे का कुछ घंटे के लिए आंशिक आघात हुआ था, डॉ० जीवराज 
'मेहता और डॉ० गिल्डर ने मेरी परीक्षा की और पाया कि यह आघात 
स्तायविक कोटि का, उच्च रक्तचाप के बढ़ने के कारण है। तत्काल ही 
हमारे मातृत्वपूर्ण धातु-गांधीजी-मुझे मगनवाड़ी से सेवाग्राम ले गये और 
उन्होंने सालभर तक मुझे व्यक्तिगत सँभाल में रखा। उन्होंने मेरे दैनिक 
'काम और जिम्मेदारियों में कमी कर दी । 

“अपनी सँभाल का जो सराहनीय प्रशिक्षण मुझे वहाँ मिला, उसके 
कारण में भला चंगा होने पर १०-१२ घण्टा प्रतिदिन काम करता रहा और. 
बहुत अच्छा न रहा तो भी कम काम करके समय गुजार सका। लेकित 
गत कुछ वर्षों में साठ वर्ष से अधिक कार्य के दबाव के कारण मेरी शारीरिक 
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शक्ति कम होती जा रही है । इस सबके बावजूद उचित सावधानी रखने 
और प्रतिदिन दैनिक संतुलन के कारण मैं चीन, जापान, जर्मेनी और रूस की 
दूर-दूर की यात्राएँ भी कर पाया और मैं अपना सामान्य कार्य भी करता 
रहा। गत मई मास में कुछ ईसाई नवयुवकों द्वारा कुनूर में आयोजित समाज 
के अध्ययन-सम्बन्धी एक सम्मेलन में शामिल हुआ तो उस समय मुझे फिर 
लकवे का आंशिक आधात हुआ, जो लगभग एक सप्ताह तक चला । मुझे 
जाँच के लिए बँगलोर के विक्टोरिया अस्पताल में ले जाया गया। अस्पताल 
के मुख्य चिकित्सक ने तीन दिन की विस्तृत जाँच के बाद मुझे सारी जिम्मे- 
दारियों से और कामकाज के देनिक निर्देशन से पूरा अवकाश लेने को कहा 
और उनकी यह भी सलाह रही कि यदि सम्भव हो तो सक्रिय जीवन से 
विराम ले हूँ। मैंने चिकित्सक की इस सिफारिश को सर्वे सेवा संघ 
के सामने रखा और सक्तिय जीवन से विराम ले लेने की अनुमति चाही । 
पर संघ का यह अनुरोध रहा कि में पूरी तरह से अभी विराम न हूँ, किन्तु 
कार्य की गति कम कर दूँ। प्रवास घटा दूँ और अपना खेमा किसी एक 
स्थान पर ही गाड़ दूँ तथा दैनिक कार्य की बिना जिम्मेदारी लिये सलाह 
और मार्गदर्शन द्वारा ही मदद करूँ। यह में करने का प्रयास कर रहा हूँ और 
जहाँ तक मेरा स्वास्थ्य साथ देगा, में सबकी इन इच्छाओं को पूर्ति 
करता रहूंगा। 

स्वास्थ्य के अतिरिक्त कुछ मानसिक कारण भी ऐसे रहे रूगते हैं, जिनसे 
कुमारप्पा का मन मगनवाड़ी और पन्नयी-आश्रम से उच्चट गया था। वे 
गांधीजी के देहावसान के बाद अपने सभी कामों में उनका अभाव बहुत 
अनुभव करने लगे थे। गांधीजी उन्हें न केवल उनके कामों में सछाह और 
मार्गदर्शन करते थे, बल्कि आर्थिक चिन्ता और जिम्मेदारी से वे कुमारप्पा 
को मुक्त रखते थे तथा आपसी सम्बन्धों को स्तेहपूर्ण रखने और व्यक्तिगत 
समस्याओं को सुलझाने में भी गांधीजी का बहुत योगदान रहता था। दूसरे, 
ग्रामोद्योग-संघ के सर्वे सेवा संघ में विलीत हो जाने के बाद मगनवाड़ी का 
विद्यालय बन्द हुआ, सर्व सेवा संघ का कुछ कार्यालय मगनवाड़ी में आ 
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गया और ग्रामोद्योगों का काम कमीशन के हाथ में चला गया। एक तरह से 
कुमारप्पा की मगनवाड़ी परायी हो गयी, इसका भी असर कुमारप्पा के मन 
पर रहा होगा। तीसरी बात यह कि शेल्डोह के प्रयोग में भी आथिक सहा- 
यता के संकोच के कारण तथा निकट के साथियों में मतभेद के परिणाम- 
स्वरूप जिस लगन, उत्साह और विवेक के साथ वे चलाना चाहते थे, उसमें 
कमी आने रूगी थी। इन सबका असर भी कुमारप्पा के मन और स्वास्थ्य 
पर काफी पड़ा होगा । कुल मिछाकर कुमारप्पा ने मगनवाड़ी और वर्धा 
छोड़ने का विचार कर लिया। अनेक कारणों से कुमारप्पा का विचार दक्षिण 
भारत में जमने का बना । वैसे कुमारप्पा का सम्पर्क सारे देश में था 
और वे ग्रामोद्योग-आन्दोलन के कारण अखिल भारतीय नेतृत्व के व्यक्ति 
थे। अनेक स्थानों से उन्हें निमंत्रण प्राप्त हुए । उनके सम्बन्धियों और 
मित्रों ने आबहवा और एकान्‍्त के दृष्टिकोण से विभिन्न स्थानों के सुझाव 
दिये। उनमें से कुछ स्थानों पर वे स्वयं गये भी । एक स्थान पर वे कुछ 
समय तक रहे भी । पर अन्त में उन्होंने तमिलनाडु राज्य के मदुराई जिले 
में कालूपट्री ग्राम के निकट गांधी निकेतन आश्रम में ही रहने का निश्चय 
किया । 

यह आश्रम दक्षिण भारत के रचनात्मक केन्द्रों में बहुत महत्त्वपूर्ण 
स्थाव रखता है। खादी-प्रामोद्योगों का यहाँ बहुत विकास और विस्तार 
हुआ है। मगनवाड़ी की भाँति ही इस आश्रम में भी स्वदेशी और स्वावलूम्बन 
का पूरा ध्यान रखा गया है। मकानात प्रायः मिट्टी और बाँस के बने हुए हैं । 
खादी-ग्रामोद्योगों के अतिरिक्त यहाँ कार्य कर्ता-प्रशिक्षण-केन्द्र भी काफी प्मय 
से चल रहा है । इसे एक प्रकार से दक्षिण भारत की मगनवाड़ी कहना अनु- 
पयुकत नहीं होगा। आरम्भ में कुमारप्पा इस आश्रम के एक छोटे कमरे में 
आकर रहे। उसके बाद उन्हें अपनी बहून से कुछ रुपया प्राप्त हुआ। उस 
रुपये से कुमारप्पा ने अपने निवास के लिए आश्रम की भूमि पर एक छोठा-सा 
निवास-स्थान बनवाया। यह कुमारप्पा-कुटीर उनके आदर्श के अनुसार एक 
ही कमरे का बना हुआ है, जिसमें विभाग करके स्तान-घर, शयनाग्रार, 
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पुस्तकालय की व्यवस्था है। कमरे के चारों तरफ बरामदा है, जिसमें 
कुमारप्पा भोजन के बाद विश्वाम करते थे और वहीं पास में उनके कार्यकारी 
सहायकों के बैठने की व्यवस्था थी। मकान के चारों ओर बगीचे के 
लिए छोटा-सा अहाता है, जहाँ उन्होंने अनेक प्रकार के पेड-पौधे लगा 
रखे थे। साथ ही उनके घूमने के लिए भी चारों ओर एक सँकरा 


रास्ता बना हुआ था| 

. कुमारप्पा प्रातःकाल पाँच बर्ज उठते थे। सुबह उठकर वे पढ़ते थे और 
नीरा था चावल का पाती थोड़ा-सा पीते थे,फिर अहाते के अन्दर घर के चारों 
तरफ चक्कर लगाते थे। प्रत्येक चक्कर कितने गज का होता है और कितने 
चककरों से एक मील बनता है यह सब हिसाब किया हुआ था। उसी हिसाब 
से उनका यह चंक्रमण चलता था। फिर नाइता करते थे और अपने कार्यालय 
का काय शुरू करते थे । पत्र-व्यवहार आदि भी उसी समय करते थे । 
उस काम से ११ बज फारिग होते थे ; फिर स्नान और भोजन का क्रम चलता 
था। भोजन के पद्चात्‌ २-३ घण्टे आराम करते थे। ३ बज के पश्चात्‌ छोगों 
से मिलते थे, कक्षा लेते थे अथवा अन्य बातचीत करते थे। ६ बजे के आस- 
पास वे फिर अपने अहाते में चक्कर लगाते थे । ७ बजे भोजन करते थे 
और उसके बाद कुछ काम करके जल्दी ही सो जाते थे । वे अपने कपड़ों 
को स्थानीय साबुन से प्रायः स्वयं ही धोते थे । कभी धोबी को धोने के लिए 
अपना कपड़ा नहीं देते थे। उनके पास कपड़ों के ३-४ जोड़ों से अधिक 
नहीं रहते थे । कपड़ों में धोती-जामा उनकी मुख्य पसन्द और अपनी खोज 
थी। वे आधी बाँहों की बतियाइन और विद्येष प्रकार का कुर्ता पहनते 
थे। कभी-कभी टोपी भी छगाते थे। दीवाली के अवसर पर आश्रम के 
द्वारा उन्हें खादी भेट की जाती थी। कुमारप्पा इस आश्रम में १९५३ की 
५ जून को आये और ढाई वर्ष से अधिक यहाँ रहे। उनके रहन-सहन का 
तरीका सादा होने पर भी मिलने-जुलने का तरीका सदा की भाँति कड़ा था । 
वे पहले से समय'निश्चचित किये बिना नहीं मिलते थ। जब कोई उनसे मिलने 
जाता तो पहले अपना नाम बताता और उनसे इजाजत मिलने पर ही उनके . 
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पास तक पहुँच सकता था। वे अपने कार्यकर्ताओं आदि को बुलाने के लिए 
भी एक घण्टी रखते थे और उसका उपयोग करते थ । 

जब कुमारप्पा आये, तब आश्रम की प्रवृत्तियाँ तो काफी अरसे से चल 
रही थीं। आश्रम की स्थापना १९४० में हुई थी, यद्यपि १९४२ के भारत 
छोड़ो -आन्दोलन के समय उसे पूरी तरह बन्द कर दिया गया था। पर 
आश्रम का न कोई अपना विधान था और न उसका पंजीकरण हुआ 
था। कुमारप्पा ने यहाँ आने के बाद आश्रम का पहला संविधान तैयार 
कराया, पंजीकरण कराया और कुमारप्पा ही उसके पहले अध्यक्ष बने । 
कुमारप्पा ने आश्रम में गांधी-मंडप की स्थापना की और उस मंडप में 
गांधीजी की मूर्ति रखी गयी। इस मूर्ति के नीचे पहले गांधीजी का 
भस्म स्थापित किया गया। मद्रास सरकार से भस्म का यह अंश आश्रम 
को प्राप्त हुआ था। कुमारप्पा ने उस भस्म को हाथ-कागज के अन्दर 
रखा और उसे स्थानीय मिद्टी के बने पात्र में रखकर स्थानीय बनी 
हुई खादी से ढक दिया। जमीन के अन्दर गांधीजी के भस्म-पात्र को 
रखते समय कुमारप्पा रो पड़े। वे रुँधे हुए गले से बोले, “इस देश में 
गांधी को हमने दफना दिया ।” किन्तु बाद में कुछ स्वस्थ होकर उन्होंने 
आश्रम के बालकों से, जो इस अवसर पर एकत्रित थे, बोले, “तुम लोग 
गांधी के दीपक को अपने हाथ में रखता। श्री राजेन्वबाबू ने गांधी-मण्डप 
की इस गांधी-मूति का अनावरण किया । श्री राजेन्रबाबू का आगमन 
१९५६ के १६ अगस्त को हुआ था। उन दिनों जब कुमारप्पा इस आश्रम में 
थ तो उस समय मदूराई जिले में कालपट्री के पास ही तेल की मिल बनाने 
का लाइसेंस मद्रास सरकार द्वारा किसी व्यक्ति को दे दिया गया। कुमारप्पा 
इस पर बहुत क्रुद्ध हुए और उन्होंने मद्रास सरकार के साथ इस सम्बन्ध में 
काफी लिखापढ़ी की, पर सरकार उस मामले में टस-से-मस नहीं हुईं। जब 
राजंद्धबाबू राष्ट्रपति के पद पर थे, तब जेसा ऊपर कहा गया है, वे कुमारप्पा 
से मिलने के लिए कालपट्टी आना चाहते थ। उस समय मद्रास सरकार ने 
राष्ट्रपति के कार्यक्रम को सावेजनिक और आकर्षक रूप देने के लिए अम्बर 
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चरखे के वर्ग का उद्घाटन-कार्यक्रम भी जोड़ दिया। जब कुमारप्पा को 
यह पता चला तो वे बहुत क्रुद्ध हुए, क्योंकि कुमारप्पा अम्बर चरखे के 
समर्थक नहीं थे। उनका मानना था कि अंबर चरखा कताई की छोटी मिल 
ही है। मनुष्य की अँगुलियों, उसके मानस की एकता और कला का उससें 
कोई स्थान नहीं है। कहा जाता है कि कुमारप्पा ने श्री राजेन्द्रवाव्‌ 
को तार से सूचना दे दी कि अगर अम्बर चरखे के वर्ग के उद्घाटन का 
कार्यक्रम रखा जाय तो कालपट्टी आने की आवश्यकता नहीं है । मद्गार 
सरकार ने उक्त कार्यक्रम दूसरे गाँव में रखा और श्री राजेन्द्रवाबू आश्रम 
देखने और कुमारप्पा से मिलने ही काल्‍ुपट्टी गये । कुमारप्पा ने राष्ट्रपति" 
का स्वागत अपनी मिट्टी और बाँस की झोंपड़ी में किया और आगत मेहमानों 
को स्थानीय सामान और स्थानीय मजदूरों द्वारा तैयार की गयी चटाइयों 
और खादी पर---जमीन पर--बैठाया तथा स्थानीय वस्तुओं से उनका 
स्वागत किया। श्री राजेद्बाबू के साथ मद्रास के राज्यपाल श्री श्रीप्रकाश, 
मुख्यमंत्री श्री कामराज और उद्योगमंत्री' श्री भक्तवत्सलम्‌ भी थे । उस 
अवसर पर भी कुमारप्पा कारूपट्टी-क्षेत्र में तेल की मिल खोलने की व्यवस्था 
को प्रकट करने से नहीं चूके । उन्होंने इस अन्तविरोध की शिकायत की' 
कि सरकार एक तरफ खादी-ग्रामोद्योग कमीशन चलाकर ग्रामोद्योगों 
को खड़ा करना चाहती है और दूसरी ओर ग्रामोद्योगों को मारना भी 
चाहती है। गांधी-मण्डप में गांधीजी की मूर्ति के अनावरण के अवसर 
पर कुमारप्पा के मन में जो भावनाएँ थीं, उनकी अभिव्यक्ति हुए बिना 
नहीं रह सकी । इसी वर्ष के दिसम्बर मास में ईसा-जयन्ती के अवसर 
पर विनोबाजी यहाँ आये और दो दित आश्रम में ठहरे। विनोबाजी के 
साथ भूदान के सम्बन्ध में कुमारप्पाजी की बातचीत हुई। कुमारप्पा व 
विनोबा बहुत हारदिकता और स्नेह के साथ आपस में मिले । इसमें शक नहीं 
कि विनोबा और कुमारप्पा के बीच स्पष्ट मतभेद था। विन्तोबा का बल 
भूमि प्राप्त करने पर था और वे भूमि-प्राप्ति को विराट आन्दोलन का रूप 
दे रहे थे। कुमारप्पा का जोर भूमि-प्राप्ति के साथ तत्काल उसके वितरण 
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और उसकी व्यवस्था पर था। उनका मानना था कि इस प्रकार भूमि इकट्ठी' 
करते जाने से कोई लाभ नहीं होगा' और लक्ष्य निश्चित करके भूमि माँगना 
तथा जसे-तसे लक्ष्य की पूति करना तो उनकी निगाह में बिलकुल गलत 
था। आँकड़ों के रूप में लक्ष्य निश्चित करने की बात को वे हिसात्मक मानते 
थे | भूमि-वितरण और भूमि-व्यवस्था के लिए कुमारप्पा कार्यकर्ताओं के 
प्रशिक्षण और उनका एक कुशल समूह (काडर) कायम करने पर बहुत 
जोर देते थे। कुमारप्पा का यहाँ तक मानना था कि इस प्रकार की व्यवस्था 
किये बिना भमि प्राप्त करते जाना एक एकार से किसान और देशवासी 
के साथ द्रोह करना होगा । 

श्री आर्यनायकम्‌, श्री आशादेवी, श्री अमलग्रभा दास आदि अनेक मित्र 
उनसे समय-समय पर मिलने आते थे। श्री भारतन कुमारप्पा भी एक 
बार दीवाली के अवसर पर उनसे मिलने आये और उन्हें भी आश्रम की 
ओर से खादी भेंट की गयी । श्री देवदास गांधी के प्रति उनका बहुत स्नेह 
था और वे भी उनसे मिलने आये थ। आश्रम में रहने की अवधि में भी बीच- 
वीच में उनका स्वास्थ्य विशेष रूप से खराब हो जाता था तो मदुराई के 
अस्पताल में इलाज करवाना होता था । जब उनकी तबीयत ज्यादा खराब 
हुई तो उन्हें १९५७ के अगस्त मास में मद्रास के जनरल अस्पताल में छाया 
गया और २३ दिन के बाद उन्हें अस्पताल से छूटकारा मिला। १५ दिन तक 
उन्होंने श्री पद्मनाभन्‌ के निवास-स्थान पर विश्राम किया। उसके बाद वे 
वापस कालपट्टी चले गये। किन्तु १० दिन के बाद २८ नवम्बर, १९५७ को 
उन्हें फिर दौरा पड़ा। उसका कारण सम्भवतः उनके भाई श्री जे० एम० 
कुमारप्पा का अचानक स्वर्गवास था। वे फिर मदुराई अस्पताल में लाये 
गये और तीन सप्ताह वहाँ रहकर फिर मद्रास जनरल अस्पताल में ले जाये 
गये। श्री राजन्द्बाबू १९५७ के १५ अगस्त को फिर उनसे मिक्के । अबकी 
बार जो कुमारप्पा अस्पताल में आये तो उनको वहाँ से छुटकारा नहीं 
मिला । २८ महीने वे मद्रास के जनरल अस्पताल में ही रहे । इस लम्बी 
बीमारी के अवसर पर मद्रास सरकार ने बहुत ही सहानुभूति ओर संवेदनापूर्ण 
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रुख अपनाया । अस्पताल का सारा खर्च सरकार के द्वारा वहन किया गया 
और वे सरकारी मेहमान के तौर पर वहाँ रहे । अस्पताल में उनके लिए 
एक कमरा अछूग नियत कर दिया गया था। सव्वे सेवा संघ की ओर से 
भी आरम्भ में कुछ सहायता दी गयी थी। प्रधानमंत्री श्री जवाहरलाल 
तेहरू भी कुमारप्पा से मिलने के लिए एक बार अस्पताल में आये थे । कुमा- 
'रप्पा ने उस बीमारी की हालत में भी गांधी-विचार और आदर के अनुसार 
इस देश के आयोजन और प्रशासन को चलाने की अपनी धुन नहीं छोड़ी । 
कुमारप्पा और श्री नेहरू में बहुत स्नेह था और वे एक-दूसरे के स्वभाव को 
तीव्रता को जानते थे । पंडितजी ने उस अवसर पर कहा बताते हैं, “आप 
और हम दोनों तेज मिजाज के हैं। मैं आपसे मिलने के लिए आया हूँ। 
आप जो कुछ कहना चाहते हैँ कहें, में कुछ नहीं बोलगा। आपकी हरएक बात 
को नोट करूँगा और उसके सम्बन्ध में जो कुछ कर सकगा, करूँगा।” अस्प- 
ताल में कुमारप्पा की तबीयत कभी ठीक हो जाती थी और कभी बिगड़ 
जाती थी । ठीक होने पर उन्हें थोड़ा बहुत घूमने की इजाजत मिलती 
थी और कभी-कभी वे मद्रास बीच पर घूमने के लिए भी ले जाये जाते थे। 
एक बार गांधी निकेतन आश्रम की ओर से श्री गरुस्वामी आदि खादी 
तथा ग्रामोद्योगी वस्तुएँ कुमारप्पा के उपयोग के लिए अस्पताल में छेकर 
गये । उन दिनों उनकी तबीयत कुछ ठीक थी । कुमारप्पा को ये वस्तुएं 
प्राप्त करके बहुत प्रसन्नता हुई। उन्होंने अपने कमरे के पास ही एक मेज पर 
इन सारी ग्रामोद्योगी वस्तुओं को सजवाया और अस्पताल के परिचित 
डॉक्टरों आदि को बुलाकर उन्हें ग्रामोद्योगी वस्तुओं की उपयोगिता और 

महत्त्व को विस्तारपुर्बक समझाया । 
बीमारी की हालत में भी उनके मिजाज की कड़ाई और झूठ तथा 
दिखावे को सहन न करने की वृत्ति खतम नहीं हुईं थी । अक्सर वे' बिना 
पव॑ंसूचना के मिलने आनेवाले व्यक्तियों से मिलने से इतकार कर देते थे । 
. वे शाम का भोजन दिन में ही करके शाम को जल्दी ही लेट जाते थे। उस 
' समय उनसे कोई नहीं मिल सकता था। फिर भी कुछ निकट के लोगों को 
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छूट थी। पर वे भी बहुत डरकर ही उसका उपयोग कर सकते थे और वे 
निकट-से-निकट के तथा बड़े-से-बड़ मित्र और सहकारी को भी दिखावे और 
ढोंग के लिए डाँट देते थे । 

१९६० की ४ जनवरी को कुमारप्पा का जन्म-दिन अस्पताल में बहुत 
हादिकता के साथ मनाया गया उस अवसर पर एक अभिनन्दन-समिति 
की स्थापना भी की गयी, छेकिन उसके बाद कुमारप्पा का स्वास्थ्य बिग- 
डुता गया और गांधीजी के देहावसान के ठीक १२ बरस बाद और ठीक 
उसी दिन (३० जनवरी को ) जब गांधीजी की आत्मा परमात्मा में मिली 
थी, अहिसात्मक अथे तथा समाज-व्यवस्था का यह संदेशवाहक गांधीजी 
के पदचिक्वों पर परलोक चल पड़ा और इस प्रकार कुमारप्पा की ज्योति 
भी गांधी-ज्योति तथा ईद्वर-ज्योति में विछीन हो गयी । ७ 


दूसरा भाग 


व्यक्तित्व 


एक 


पक्के ओर सच्चे हिसाबी ; 
विचार, अर्थ और कर्म में 


कुमारप्पा लम्बे कद के, साँवले रंग के, भारी व्यक्ति थे, यद्यपि वे बहुत 
मोट नहीं थे । अधेड़ उम्र में सिर के बाल सामने से काफी उड़ गये थे। 
यह शायद उनकी पारिवारिक प्रकृति ही थी। एक बार जब उनके बड़े 
भाई और छोटे भाई गांधीजी से मिलने आये तो गांधीजी ने उन्हें ऊपर से 
नीचे तक देखा और जब उन्हें बतलाया गया कि वे कुमारप्पाजी के भाई हैं 
तो उन्होंने उन दोनों भाइयों के खल्वाट मस्तकों की ओर देखकर मुस्केराहट 
के साथ कहा, . इस सम्बन्ध में मुझे बतलाने की क्या आवश्यकता है, में 
देखकर ही पहचान सकता हूँ ।” कुमारप्पा अधेड़ अवस्था तक दाढ़ी-मँँछ 
सब साफ रखते थे, लेकिन वृद्धावस्था में दाढ़ी रखने लगे थे। उनके चेहरे 
पर भरी हुईं दाढ़ी खूब फबती थी । 

गांधीजी के सम्पक में आते के पहले वे पश्चिमी ढंग की वेशभूषा और 
पोशाक पहनते थे । गांधीजी के सम्पर्क में आने के बाद वे खादी का कोट, 
कमीज, पायजामा और गांधी टोपी पहनने छगे थे। बाद में उन्होंने पायजामा' 
और धोती को मिलाकर एक नयी मितव्ययी चीज धोती-जामा का आविष्कार 
किया और वह पहनने छूंगे । कोट और कमीज की जगह कुर्ते ने ले ली । 
कम-से-कम कपड़े में शिष्टता और शालीनता के साथ किस प्रकार रहा 


- ९९ -... 
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जाय, इसका वे बराबर ध्यात रखते थे। चाहे उनके कपड़े सामान्य खादी के 
हों, पर वे सदा साफ-सुथरे और अच्छे सिले हुए होते थे। कुमारप्पा अहिसक 
सामाजिक और आर्थिक व्यवस्था के संदेशवाहक-पैगम्बर थे । जो कहते थे 
वह पहले स्वयं करते थे, इसलिए उनका व्यक्तित्व और उनका जीवन उनके 
विचार से प्रस्फुटित होनेवाले जीवन-क्रम और रहन-सहन के अनुरूप था। 
यदि विनोबाजी की भाषा में कहा जाय तो कुमारप्पा का व्यक्तित्व, जीवन, 
विचार और कार्यक्रम (भूदानमूलक) ग्रामोद्योग-प्रधात अहिसक ऋतन्ति के 
लिए समर्पित था और उनकी सारी रहन-सहन, व्यवहार उसीके साथ 
जुड़ा हुआ और उसीके साथ अनुबंधित था । 

कुमा रप्पा गांधीजी की तरह सत्य के प्रयोगकार और सत्य के खोजी 
नहीं थे, बल्कि जो कुछ उन्हें सत्य लगता, उसके अनुसार कड़ाई और दृढ़ता 
से अपने जीवन को उसके अनुरूप तुरन्त ढालकर चलते थे और उससे लेश- 
मात्र भी इधर-उधर नहीं होते थे । वास्तव में कुमारप्पा का दिमाग एक 
गणितज्ञ तथा वैज्ञानिक का था। उनकी दृष्टि हमेशा विवेक और तक से 
प्रभावित रहती थी। बचपन में उन्हें यंत्रों में बहुत रुचि थी। पढ़ाई में गणित 
उतका सबसे प्रिय विषय था । पेशा उन्होंने हिसाब और लेखा-परीक्षक 
का अपनाया । कहना न होगा कि कुमारप्पा पक्के हिसाबी थे। विचार, 
व्यवहार और कायं, सब हिसाब से करते थे । दूसरे भी हिसाब से करें, यह 
चाहते थे । अपने ऊपर पूरी कड़ाई रख पाते थे, इसलिए दूसरों से कड़ाई 
की अपेक्षा रखते थे और यदि वह पूरी न होती थी' तो नाराज होते थे, पर 
उनकी नाराजगी में कहीं देष और कोप नहीं था और कड़ी बात कहने के साथ 
ही उनकी आँखों से मुस्कराहुट झलक जाती थी । चूँकि वे जो कहते थे उसे 
पहले जीवन में धारण किये हुए होते थे, इसलिए लोग उनकी सचाई 
के कायल होकर उनकी बात सह लेते थे, मान छेते थे। कुमारप्पा' का 
हिसाबीपन अपने या अपने परिवार के या अपने किसी गुठ के स्वार्थ-साधन 
की दृष्टि से नहीं था, बल्कि समाज-हित या राष्ट्र-हित की दृष्टि से परिपूर्ण 
था। उनका सारा चिन्तन, व्यवहार और कार्य अहिसक समाज-व्यवस्था 
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की स्थापना के हेतु होता था और उसमें जहाँ अवरोध होता हो उसे अहिसक 
तरीके से दूर करना, पहले स्वयं करना और फिर दूसरे को करने के लिए 
कहना--और इन सबके साथ निइछल तथा म॒क्‍त हास्य, व्यंग्य और विनोद 


की धारा की निर्बाध गति ने उन्हें सिर्फ पक्का हिसाबी ही नहीं, बल्कि 
सच्चा हिसाबी बना दिया । 


उनकी पक्‍की और सच्ची हिसाबी वृत्ति का दूसरा विशिष्ट लक्षण था 
हर काम में वक्‍त की पाबंदी । इस संबंध में उनकी लगन अक्सर स्नेह 
और शिष्टाचार की मर्यादा का भी अतिक्रमण कर जाती थी। बचपन से ही 
कुमारप्पा वक्‍त के बड़े पाबन्द थे। वे जब पाठशाला में पढ़ते थे, तो उन्हें 
देर से शाला में पहुँचने से बहुत चिढ़ थी । और घर पर करने को कितना 
ही काम दिया हो, वे उसे पूरा करके ही ले जाते थे, चाहे उसके लिए उन्हें 
रात को कितनी ही देर तक बेंठना पड़ या प्रातःकाल जल्दी उठना पड़े या 
बिना कलेवा किये शाह के लिए भागना पड़े । 

समय की पावन्दी और जीवन की नियमितता को सीखने में कुमारप्पा 
पर अपने पिता का असर अधिक रहा। उनके पिता कड़े अनुशासनप्रिय, 
व्यवस्थित और कम बोलनेवाले थे। वे प्रतिदिन पाँच बजे उठकर सबको 
जगाकर अपने-अपने काम पर लगा देते थे । वे अपने घर को बहुत साफ- 
सुथरा रखते थे। यही नहीं, वे बेंत लेकर घर से बाहर निकलते और उनके 
डर के मारे सार्वजनिक सड़क पर कोई लघृशंका आदि नहीं कर पाता था। 
म्युनिसिपेलिटी के सफाई के कर्मचारियों को भी वे अपने काम में मुस्तेद 
रखते थे । उनकी वक्‍त की पाबन्दी घर के भीतर और बाहर, पारिवारिक 
और सामाजिक नियमितता और कड़ाई, कुमारप्पा को विरासत में मिली 
और वे निजी जीवन में वक्‍त के पाबन्द और व्यवस्थित तथा सामाजिक जीवन 
में अनुशासनयुकत, कड़े और तिर्भय आछोचक तथा अत्यन्त परिश्रमी कार्ये- 
कर्ता बने । 

पहले उल्लेख किया जा चुका है कि उन्होंने अपने एक मित्र से साढ़े पाँच 
बज टेनिस-क्लब में टेनिस खेलने का समय निश्चय किया, पर जब वे शाला 
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के बाद घर पहुँचे तो उनके पिता बोले, “तुम कसबे में जाओ और लालटेन 
का शीशा खरीदकर छे आओ।” कुमारप्पा ने अपने पिता से कह दिया कि 
उन्होंने साढ़े पाँच बजे का समय अपने मित्र को दिया है, अतःउन्हें अपना वादा 
कायम रखना होगा। स्वाभाविक था कि पिताजी नाराज होते और भला- 
ब्रा कहते, पर कुमारप्पा ने अत्यन्त शान्ति से अपना निश्चय दुहरा दिया 
और बोले, “आप पहले कह देते तो में आज कसबे में जाकर शीशा ला 
सकता था, पर अब तो उक्त कार्ये कल ही कर सकगा।* 

समय की पाबन्दी की इस वृत्ति का ही परिणाम था कि वे बिना 
पहले से समय निश्चित किये हुए लोगों से नहीं मिलते थे । यहाँ तक कि 
गांधीजी तक को कुमारप्पा से मिलने के लिए उनसे पूछकर पहले समय 
तय करना होता था। बिहार-भूकम्प के राहृत-काम में जब कुमारप्पा पटना 
में थे और गांधीजी राहत कमेटी की बेठक के सिलसिले में पटना आये तो 
उन्होंने कुमारप्पा से मिलना चाहा । गांधीजी एक ही दिन वहाँ ठहरने- 
वाले थे। लेकिन उस दिन कुमारप्पा रिलीफ कमेटी के हिसाब के काम में 
अत्यन्त व्यस्त थे, अतः उन्होंने गांधीजी से मिलने से इनकार कर दिया । 
बाद में दोनों की सुविधा के अनुसार जब तिथि का निश्चय हुआ तो कुमारप्पा 
गांधीजी मिलने के लिए पटना से वर्धा गये' और उनसे मिछुकर वापस पटना 
आये। 

कुमारप्पा के जीवन में एसे भी अनेक प्रसंग आये हैं, जब कि मंत्रियों, 
महत्त्वपूर्ण विदेशी पर्यटकों और अतिथियों ने उनसे मिलने का समय 
निश्चित किया और वे छोग निश्चित समय के १०-२० मिनट बाद भी पहुँचे 
तो कुमारप्पा ने उनसे मिलने से बिलकुल इनकार कर दिया। इससे उन लोगों 
में रोष और खीझ हो जाना स्वाभाविक था। पर कुमारप्पा अपने निश्चय 
पर चट्टान की तरह दृढ़ थे । वे स्वयं भी बिना पहले से समय निश्चित 
किये किसीसे मिलने नहीं जाते थे और सदा समय पर ही पहुँचते थे । 

एक श्रसंग का वर्णन श्री जी० रामचन्धन्‌ ने किया है। उनका कहना है, 
_मगनवाड़ी के १७ वर्ष के कार्यकाल में शायद ही कोई समारोह या किसी 
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कक्षा में या किसी साक्षात्कार में ऐसा अवसर आया हो, जब वे शामिल न 
हुए हों या देर से हुए हों। एक या दो बार मैंने उन्हें अपनी घड़ी के अनुसार 
कक्षा में या सभा में जल्दी आते हुए पकड़ लिया और मैंने यह चुटकी ली, 
बहुत जल्दी आना भी बहुत देर से आने जितना ही बुरा है।' कुमारप्पा ने 
अत्यन्त शान्तिपूवंक कहा, महाशय, आप अपनी घड़ी सही कर लीजिये | 
मैं प्रतिदिन अपनी घड़ी को डॉक्टर की दृकान पर रेडियो के समय से 
मिला लेता हू ।/ कहा जा सकता है कि आजीवन अविवाहित कुमारप्पा 
को घड़ी जीवन-संगिनी के रूप में प्राप्त हुई थी। वे दीन और दुनिया के 
हिसाब-किताब में इतनी लगन और गहराई से जुट रहे कि उन्हें और दूसरा 
जीवन-साथी चुनने और प्राप्त करने का वक्‍त और अवसर ही नहीं मिल 
पाया । क्‍ ७ 


दो 


आजीवन विद्रोही 


कुमारप्पा अपने निजी जीवन में सरल, सच्चे, अपरिग्रही और व्यव- 
स्थित थे, अतः सार्वजनिक क्षेत्र में जहाँ कहीं भी वे अन्याय, विषमता और 
अनौचित्य देखते थे, वे अत्यन्त ऋद्ध हो उठते थे। ढोंग, दिखावा और आत्म- 
प्रवंचना से वे बहुत चिढ़ते थे। ईह्वर ने उन्हें भाषा पर असामान्य अधिकार 
दिया था। अतः उनकी वाणी आग उगलने छगती थी। वे जितने निर्भीक 
थे, उतने ही भावनापूर्ण थे और जितने भावनापूर्ण थे, उतने ही कष्टसहिष्णु 
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थे। निश्चय ही कुमारप्पा उस मिट्टी के बने हुए थे, जिससे शहीद और क्रान्ति- 
करी बनते है और कुमारप्पा आजीवन विद्रोही बने रहे । 

कुमारप्पा अपने माँ-बाप के बारह बच्चों में नवें थे। उनके बड़े भाई 
उुतसे पाँच-पाँच, सात-सात वर्ष बड़े थे। अक्सर वे बालक कुमारप्पा को 
घेर लेते और चिढ़ाते थे और उससे पूछते कि तुझे दर्द होता है या नहीं 
और डर लगता है या नहीं | बालक दुढ़ता से बोलता, “नहीं” तो वे छोग 
पिता की बेंत उठा छाते और उस बालक की हथेलियों पर २०-२० बेंत तक 
लगाते । फौलादी स्वभाव का वह बालक न रोता और न हाथ खींचता, 
यह साबित करने के लिए कि वह नहीं डरता ओर न उसे दर्द का अनुभव 
होता है। लेकिन उसी बालक कुमारप्पा ने अपनी पढ़ाई के पहले दिन जब 
कक्षा में अध्यापक को एक बालक को बेंत मारते देखा तो वह रोकर कक्षा 
से घर भाग आया । कुमारप्पा सच्चे विद्रोही की तरह अगर कुछ मामलों 
में बच्चन की तरह कठोर थे, तो दूसरे मामलों में फूल की तरह कोमल भी । 
भारत की गरीबी और भारतीयों की शोषण की वेदना ने ही उन्हें गांधीजी 
की पंक्ति में लाकर खड़ा कर दिया और उन्होंने अंग्रेजों के अन्याय के 
खिलाफ अत्यन्त दृढ़ता के साथ बिना झुके हुए विद्रोह किया। हिन्दुस्तान के 
आजाद होने के बाद जब गांधीजी के उत्तराधिकारियों ने गांधीजी के दरिद्र- 
तारायण के हित के दृष्टिकोण को मान्य नहीं किया और सामाजिक अन्याय 
और शोषण के उन्मूलन की दिशा में आगे बढ़ने में उन्होंने ढिलाई और 
उपेक्षा दिखाई, तो उनका विद्रोही स्वभाव उसे भी सहन नहीं कर सका 
और इसका भी विरोध, कड़ी-से-कड़ी भाषा में, किया । 


कुमारप्पा का जन्म एक सम्भ्रान्‍्त ईसाई परिवार में हुआ था ओर 
उनकी शिक्षा-दीक्षा भी पहले भारत में, फिर इंग्लैण्ड और अमेरिका में, 
अंग्रेजी तौर-तरीकों से ही हुई थी। इसीलिए उनके विचार, भाषा, रहन- 
सहन और पहनावा सभी पश्चिमी तरीके के थे। ढेकिन जब वे अमेरिका 
के कोलम्बिया विश्वविद्यालय में सार्वजनिक वित्तीय व्यवस्था के अध्ययन 
के लिए गये तो उनके प्रधानाध्यापक डॉ० सेलिगमेन ने इस बात पर जोर 
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दिया कि सार्वजनिक वित्तीय व्यवस्था भारत की गरीबी के लिए किस 
सीमा तक कारणरूप रही है, इसका भी अध्ययन किया जाय | उनका यह 
अध्ययन बाद में सार्वजनिक वित्तीय व्यवस्था और हमारी गरीबी” इस 
नाम से यंग इण्डिया' में लेखमाला के रूप में प्रकाशित हुआ और बाद में 
पुस्तकाकार छपा । इस अध्ययन के फलस्वरूप अंग्रेजों के अन्याय और 
शोषण के प्रति कुमारप्पा के मन में अंग्रेजों के खिलाफ जो विद्रोह की 
भावना पंदा हुई, वह उत्तरोत्तर बढ़ती गयी । 

इस विद्रोह का पहला परिणाम यह हुआ कि कुमारप्पा अब तक 
जे० सी० कारनेलियस कहलाते थे, अब उन्होंने अपना पुराना भारतीय 
नाम रख लेना उचित माना। और अब वे अपने-आपको जोसफ कारनेलियस 
कुमारप्पा कहने छग। इसी परिवर्तन की कड़ी में उपर्युक्त पुस्तक की 
भूमिका के सिलसिले में कुमारप्पा का गांधीजी से मिलना हुआ। यहाँ उनके 
दिल और दिमाग को अनमोर खुराक मिली और वे हमेशा के लिए 
विद्रोही सत्याग्रहियों में शामिल हो गये । 

कुमारप्पा को १९३१ में भारतीय दंड-संहिता धारा १२४४ ए 
के अन्तर्गत गिरफ्तार किया गया, तो अदालत के सामने अपने 
बयान में उन्होंने कहा, भारत सरकार की स्थापना इंग्लेण्ड की पालिया- 
मेण्ट के एक कानून द्वारा हुई इंग्लैण्ड की पालियामेण्ट इंग्लेण्ड की 
जनता की इच्छा का प्रतिनिधित्व करती है। इसलिए यह कानूनी 
तौर पर केवल लन्दन में काम कर सकती है, न कि पेकिंग या 
दिल्‍ली में । इन स्थानों में वह एक गर-कानूनी संस्था बन जाती है। 
हिन्दुस्तान के लोगों की वफादारी ऐसी सरकार के प्रति उससे अधिक 
नहीं हो सकती, जितनी चन्द्रमा में रहनेवाले किसी आदमी की। इस 
प्रकार भारत सरकार और हमारे बीच में । वफादारी का कोई आधार 
नहीं है। अतः मैं गर-वफादारी या विद्रोह फैलाने का अपराधी हो ही 
नहीं सकता । अब एक शब्द आपके क्षेत्र के बारे में। चूंकि भारत की 
वर्तमान सरकार ने जनता के अधिकारों को जबरदस्ती हड़प लिया है और 
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ऐसी सरकार के बनाये हुए कानून केवल कार्यकारिणी के फरमानमात्र हैं, 
क्योंकि विधान-सभाओं को सरकार की कार्यकारिणी की इच्छाओं के विप- 
रीत कानून बनाने का अधिकार ही नहीं है; इसीलिए आपका जनता की 
सत्ता और प्रभृत्व में कोई हिस्सा नहीं है । आप केवल कार्यकारिणी के 
अंग हैं। इसलिए मैं आपके कार्यक्षेत्र में नहीं आता और इसीलिए में कानूनी 
कार्यवाही के इस नाटक में भाग लेने के लिए मजबूर नहीं हूँ।” उन्होंने आगे 
कहा, “में आपसे ईमानदारी से प्राथंता करता हूँ कि इस सरकारी हित से 
आप अपना संबंध तोड़ ले । यह यंत्र आपके अपने छोगों का खून पी रहा 
है। आप शोषकों और हड़पनेवालों के जिस सिंहासन पर बेठ हैं, उससे 
नीचे उतर आये और इस आवश्यकता के अवसर पर अपने देश के लोगों का 
साथ दें। क्या आपके कानों तक आपके देश के लोगों की कष्ट और वेदना 
की गाथा नहीं पहुँची ? देश के लोगों का निवेदन खाली नहीं जायगा। हम 
प्रतीक्षा करते हैं और मैं जानता हूँ, हमारी प्रतीक्षा व्यर्थ नहीं जायगी । * * 
चूँकि इस गरकानूनी सरकार की जनता में कोई जड़ नहीं है, इसलिए 
ऐसी सरकार के सामने कोई जमानत देना मैं विद्रोह मानता हूँ ।” इस धध- 
कते बयान के बाद कुमारप्पा को सजा मिलना स्वाभाविक ही था और 
उन्हें अपने विद्रोह का पुरस्कार डेढ़ साल की सख्त सजा में दिया गया और 
गांधीजी के शब्दों में, सचमृच विद्रोही कुमारप्पा का बयान इस सजा के 
लायक ही था । 

दूसरी बार दूसरे वर्ष जब वे फिर गिरफ्तार किये गये तो उन्होंने अपने 
बयान में कहा, हमारी प्रत्येक साँस वर्तमान शासन-पद्धति को समाप्त करने 
के' छिए है। आज की परिस्थितियों में किसी भी आत्मसम्मानयुक्त नाग- 
रिक के लिए, जिसकी आत्मा मर न गयी हो, यह असम्भव है कि वह चुप- 
चाप बंठा रहे और देशभर में गरकानूनी कानून को इस प्रकार से चलता 
हुआ देखता रहे तथा अपनी मातृभूमि के प्रति अपने कतंव्य का पालन ने 
करे।” उन्होंने यह भी कहा, “इस समय मैं आपके अधिकार में हूँ और में 
आपको चुनौती देता हूँ कि आप मेरे साथ जैसा चाहे करें, लेकिन मैं आपको 
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इतना यकीन दिलाना चाहता हूँ कि वर्तमान दमनकारी नीति लोगों को 
सरकार के अधिकाधिक विरुद्ध कर देगी ।” कहना न होगा कि इस बार 
भी सरकार की ओर से कुमारणप्पा को ढाई वर्ष का सपरिश्रम कारावास 
का उपहार मिला । 

दूसरे विश्वयुद्ध के दौरान जब अंग्रेजी सा म्राज्यवादियों ने यद्ध को चलाने 
के लिए गरीब भारतीय जनता का खुलेआम निर्लज्ज शोषण आरम्भ किया 
तो कुमारप्पा का विद्रोही मन रुक न सका। उत्होंने ग्रामोद्योग-पत्रिका के 
दिसम्बर १९४२ के अंक में रोटी के बजाय पत्थर' शीर्षक से एक कड़ा 
लेख लिखा। उसमें उन्होंने बताया कि किस तरह से मद्रा-स्फीति के द्वारा 
सकड़ों-करोड़ों का शोषण किया गया है। कुमारप्पा को फिर ढाई साछ की 
कड़ी सजा सुनायी गयी । उनके इस बयान का एक अंश मद्रा-स्फीति 
इसके कारण और इलाज” इस शीर्षक से छपा और सरकार द्वारा तुरन्त 

त॑ कर लिया गया । 

हिन्दुस्तान आजाद हुआ, लेकिन विभाजित होकर। केद्ध में तथा 
प्रान्तों में कांग्रेस-सरकारे बनीं, छेकिन वे गांधीजी के आदेशों, कांग्रेस के 
प्रस्तावों और परम्परा के अनुकूल कोई क्रान्तिकारी परिवर्तन, प्रशासन की 
पद्धति और कार्यक्रमों में लाने के बजाय अंग्रेजों के शासन-तंत्र और कार्ये- 
पद्धति को ही अपनाती चली गयीं । एक तरह से “चलती हुई दूकान” अपने 
हाथ में ली और जिस तरह वह पहले से चलती आ रही थी, उसी तरह से 
वे उसे चलाने लूगे। उन्होंने अंग्रेजों के जूते में पैर डाला और उसीकों 
घसीटने लगे । कुमारप्पा आजादी के तुरन्त बाद ही इस नतीजे पर पहुँच 
गये कि आजादी वास्तव में न गाँव तक पहुँची है और न गाँवों के लोगों की 
जिन्दगी को उसने स्पर्श किया है। उनका यह विश्वास बन गया कि इस 
आजादी का अथे इस देश में इतना ही हुआ कि ब्रिटिश नौकरशाही की जगह 
भारतीय नोकरशाही ने ले ली है। कुमारप्पा का विद्रोही दिल और दिमाग 
इसको किस प्रकार बर्दाइत कर सकता था ? अक्तूबर १९४८ में आजादी 
का एक साल खतम होने पर उन्होंने लिखा, “किसी भी पहल से हम देखें-- 


१०८ कुमारप्पा : जीवन, व्यक्तित्व और विचार 


भोजन, खाद्य या आवास की हालत निश्चय ही पहले से खराब है। भूख 
और मौत बहुतों के सामने है। राशनिग और कंट्रोल ने भारी बर्बादी की 
है और ऐसे काले बाजार पैदा किये हैं, जिनका रंग प्रतिदिन अधिकाधिक 
काला होता जाता है। नकद पैसे देनेवाली फसले ( (७७४ ८४००७ ) बढ़ती 
जा रही हैं, ताकि बिचौलिये कच्चे माल का निर्यात कर सके। हमारी 
सरकारें अन्धी होकर इंग्लैण्ड जैसे देशों के तरीके अपना रही हैं और वह 
भी उदासीनतापूर्वक ।'** गांधीजी को देशभर में राष्ट्रपिता कहा जाता 
है। पर इस देश की किसी सरकार ने देश के लिए गांधीजी के आदेशों को 
स्वीकार नहीं किया है। निश्चय ही गांधीजी या तो किसी दानव के पिता 
हैं या निपूते बापू हैं। गांधीजी को राष्ट्रपिता तभी माना जायगा, जब देश 
आम जनता के कल्याण पर आधारित उनके कार्यक्रम को स्वीकार कर ले ।” 
अगले वर्ष उन्होंने ऋान्ति के चिह्न शीर्षक से एक लेख लिखा, जिसमें 
उन्होंने कहा, अंग्रेज चले गये हैं, लेकिन उन्होंने एक ऐसी परम्परा अपने 
पीछ छोड़ी है, जिसने हममें से कुछ के जीवन में बहुत गहरी जड़ पकड़ ली 
है। विलासिता हास का चिह्न है अगर देश उपयोग, सुविधा और 
विलास की ओर बढ़ता है तो यह खतरे का संकेत है। यह स्थिति हमारे देश 
में तेजी से हावी होती जा रही है। नयी दिल्‍ली में इसके लक्षण बहुत स्पष्ट 
हैं। हिन्दुस्तान की तस्वीर एक ऐसे भिखारी की है, जिसके कपड़े फटे हुए है 
पेट खाली है, पर वह बटन के छेद में फूल लगाकर इतरा रहा है। हमें 
आइचय है कि जो यह सब कर रहे हैँ उन्हें यह विसंगति क्‍यों नहीं खलती 
बेशक इन सबसे रहन-सहन का स्तर बढ़ रहा है। याके रोड का भवन 
प्रधानमंत्री के लिए बहुत ठीक नहीं था, इसलिए उन्हें प्रधान सेनापति 
के महल में जाना पड़ा। मंत्रीगण एक-दूसरे से होड़ कर रहे हैं और 
उद्यान-भोज दे रहे हैं। लेकिन उन्होंने गरीब जनता को कुल मिलाकर क्या 
लाभ पहुँचाया, इसका हिसाब किया जाय तो उत्तर में शूत्य ही आयेगा। 
हमें भय है कि ये सब रूसी जारशाही के आखिरी दिनों की हालत की 
याद दिलाते हैँ। हम आशा करते है' और प्रार्थना करते है कि इन लक्षणों 
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का परिणाम भारत के लिए वसा ही नहीं होगा। एक ओर शाही ठाटबाट 
और दूसरी ओर भयंकर अभाव और गरीबी, इसी मसाले से ऋान्तियों 
का निर्माण होता है। ये हालात हमारे मुल्क में अधिकाधिक स्पष्ट होते 
जा रहे है ।”. 

१९५० में उन्होंने मदुराई के जमींदारों की एक बठक में कहा, "जमीन 
की कोई निजी सम्पत्ति नहीं होनी चाहिए। उसका स्वामित्व समाज में 
निहित रहना चाहिए ।” उन्होंने उन कानूनों का जिक्र किया, जिसके 
अन्तर्गत नीलकोडइ तालका के लोगों के गुड़ बनाने पर रोक लगा दी गयी 
थी और गन्ना पंदा करनतेवालों को निश्चित कीमत पर चीनी-मिल को 
गन्ना बचने पर विवश्ञ किया गया था। कुमारप्पा ने कहा, जिस देश में 
ऐसा कानून हो सकता है, उस देश का नागरिक होने में मुझे शर्म आती है ।” 

विनोबाजी की भाँति कुमारप्पा के विचार में भी यह परिवर्तत आया 
कि अब सभी कार्यकर्ताओं को अपनी शक्ति भूमि और खेती के मामलों पर 
केन्द्रित करती चाहिए। कृषि-सुधार-कमेटी के अध्यक्ष की हैसियत से उन्हें 
उन समस्याओं को तथा देश के करोड़ों भूमिहीत मजदूरों की परिस्थिति 
और कमियों को जानने का अवसर मिला था । वे भूमिहीन मजदूरों के 
समर्थक बन गये और उन्होंने अ० भा० आ॥ामोद्योग-संघ के मंत्री तथा 
अध्यक्ष-पद के काम को छोड़ दिया और साठ वर्ष से ऊपर की अवस्था हो 
जाने पर भी क्ृषि-सम्बन्धी शोध, अध्ययन और प्रशिक्षण के कामों को 
अपनाया । उसके लिए उन्होंने शल्डोह ग्राम में पन्नयी-आश्रम की स्थापना 
की । कुमारप्पा का यह कदम उनकी क्रान्तिकारी दृष्टि का सुचक था । 

लेकिन कुमारप्पा का स्वास्थ्य साथ नहीं दे सका । उनका चित्त बहुत 
भावनापूर्ण था। इसलिए राष्ट्रीय आन्दोलन के समय में और उसके बाद 
भी शोषण और अन्याय के विरुद्ध, दिखावे और विलासिता के विरुद्ध 
उनके दिमाग पर हमेशा गहरा तनाव बना रहता था। साढ़े छह वर्ष के 
लम्बे जेल-जीवन की तनहाई और कड़े परिश्रम ने उनके शरीर और दिमाग 
दोनों को तोड़ दिया था । इसलिए उच्च रक्‍्त-चाप की शिकायत बरतों से 
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थी। फिर दो बार पक्षाघात का आक्रमण भी उन पर हो चुका था। इसलिए 
उन्हें सक्रिय जीवन से अवकाश लेना पड़ा। पर उनके मन की निराशा, चारों 
ओर की परिस्थिति पर क्षोभ और नाराजगी कम नहीं हुईं। देश का सारा 
प्रवाह, सरकारी और गर-सरकारी, गांधीजी के आदर्शों के विपरीत जिस 
तेजी से बढ़ता गया, उसने उनके रोष को और भी बढ़ा दिया। परिणाम यह 
हुआ कि क्रान्तिकारी कुमारप्पा सावंजनिक जीवन से अवकाश लेने के बाद 
भी वास्तविक विश्राम और शान्ति नहीं प्राप्त कर सके और क्रान्ति की 
आग उनके दिल में हमेशा धधकती रही, जो कभी-कभी उनकी तेजस्वी 
और अग्निमयी वाणी से प्रकट होती थी; बाकी समय वह उनके शरीर और 
मन को ही जलाती रहती थी । । ७ 


तीन 


इसामसीह के क्रान्तिकारी अनुयायी 


जसा ऊपर लिखा जा चुका है, कुमारप्पा ने दक्षिण भारत के एक भक्त 
ईसाई परिवार में जन्म लिया था। वह धमम उन्हें माता-पिता से और जन्म 
से प्राप्त हुआ था । यद्यपि उन्होंने पादरियों की तरह से धमंशास्त्रों का 
विस्तृत अध्ययन नहीं किया था, पर ईसामसीह के सन्देश और ईसाई-धर्म 
की आत्मा को उन्होंने गहराई के साथ आत्मसात्‌ किया था। वे ईसामसीह 
के गिरि-प्रवचन (5८८7700 ०0 ४/८ ४०८४४) की भावना के बड़े समर्थक 
थे और आजीवन गांधीजी की तरह उसे जीवन में उतारने का प्रयत्न करते 


रहे । क्‍ 
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कुमारप्पा अपने-आपको सच्चा ईसाई मानते थे और सामान्य ईसाइयों 
के दृष्टिकोण तथा ईसाई सम्प्रदायों की जो प्रचलित मान्यताएँ थीं, वे उन्हें 
वास्तविक ईसाई धर्म के प्रतिकूल रूगती थीं। उनका मानना था कि 
गांधीजी का अंग्रेजों के विरुद्ध अहिसक राष्ट्रीय आन्दोलन ईसाई धर्म की 
सच्ची भावना के अनुकूल था। ईसाई धर्म-नेताओं द्वारा इस आन्दोलन का 
विरोध किया जाय, इसको धार्मिक दृष्टि से वे उचित नहीं मानते थे । 
उन्होंने १९३० में ईसाई कार्यकर्ताओं और पादरियों के नाम एक अपील 
निकाली थी। उस अपील में उन्होंने कहा, दुनियाभर में विचारवान्‌ लोग 
इस खोज में हैं कि युद्ध का नतिक प्रतिरूप (0०४७ ८०१प्पंए&०४६८) क्‍या हो 
सकता है, जिसके द्वारा राष्ट्रीय विवादों की समाप्ति हो सके। हमारी आँखों 
के सामने गांधीजी व्यावहारिक तरीकों से युद्ध का स्थान प्रेम के संदेश को 
दे रहे हैं ।' * 'जो लोग शान्ति के उस (ईसामसीह) सम्राट का अनुसरण 
करने का दावा करते हैं, जिसका झण्डा ही प्रेम का है, उनका इसमें क्या 
योगदान होगा ? इस अवसर पर हमारे कंधों पर बड़ी जिम्मेदारी है, 
जिससे हम दूर नहीं भाग सकते। आज हमारे सामने ही एक ऐसा अवसर 
आया है, जैसा पहले कभी ईसाई धर्म के सामने नहीं आया । क्या हम करुणा- 
सागर महापुरुष को उस वाणी को नहीं सुनते जो स्वयं अपना सलीब 
लेकर नहीं चलता और जो मेरा अनुसरण नहीं करता, वह मेरे उपयुक्त 
नहीं है। हमें चुनाव करना ही होगा । 

“में अच्छी तरह इस बात को समझता हूँ कि हमारे राजनीतिक 
विचारों में ईमानदारी के साथ अन्तर हो सकता है और हम एक-दूसरे से 
बहुत दूर हो सकते हैं। ऐसे भी हैँ, जो राष्ट्रीय आन्दोलन के अनुकूल हैं और 
ऐसे भी हैं, जो ईमानदारी से यह विश्वास करते हैं कि राष्ट्रवादी लोग गलती 
पर हैं। लेकिन अहिसा के बारे में राय का कोई फक नहीं हो सकता, क्योंकि 
ईसाइयों को तो ईसामसीह का आदेश है, जो तुम्हारे दायें गाल पर चाँटा 
मारे, तुम अपना बायाँ गाल भी उसकी ओर कर दो। उनका यह भी 
उपदेश है कि बराई का बदला भलाई से लिया जाय ।* 
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उन्होंने यह अपील कलकत्ता के लॉड बिशप और भारत के मेट्रापॉलि- 
टन डॉ० वेस्टकॉट को भी भेजी । डॉ० वेस्टकॉट ने यह समझा कि 
श्री कुमारप्पा की अपील गांधीजी के सविनय अवशज्ञा-आन्दोलन का समर्थन 
करने की है। उन्होंने ऐसा करने से इतकार कर दिया । इसका जो उत्तर 
उन्होंने दिया, वह एक ऐतिहासिक पत्र हो गया है। उसमें उन्होंने फिर 
स्पष्ट किया है कि वे गांधीजी के राजनेतिक आन्दोलन का समर्थन करने 
की अपील नहीं कर रहे थे, बल्कि उनका अनुरोध अहिंसा के समर्थन का 
था । इस पत्र में उन्होंने इस बात को स्पष्ट कर दिया कि ईसाई धर्म के 
पादरी तथा अन्य नेता अंग्रेज पहले हैं और ईसाई बाद में । उन्होंने कई 
शब्दों में यह बतलाया कि किस प्रकार विश्व-युद्ध के समय में चर्च के प्रत्येक 
उपदेश तथा मंत्र को फौजी भरती करनेवाले सार्जट का मंत्र बना दिया 
गया | ईसामसीह के उपदेशों को उनके संदर्भ से अलग कर दिया गया 
और राष्ट्रीय आवश्यकताओं की पूर्ति की दृष्टि से अनेक अंशों को तोड़- 
मरोड़कर आंशिक रूप से सामने रखा गया । इस प्रकार पादरियों ने 
अपने धर्मातृयायी छोगों को गमराह किया । इसके साथ ही उन्होंने ईसा- 
मसीह के विचारों के आधार पर भारतीय आन्दोलन का समर्थन किया 
उन्होंने कहा, भारत के वर्तमान आन्दोलन में सत्याग्रही भारत में इंग्लेण्ड 
द्वारा लागू की गयी सारी शासन-पद्धति के असामाजिक स्वरूप को अनुभव 
करते हैं, जिसके द्वारा नमक-कानून, शराब की बिक्री आदि को प्रोत्सा- 
हन दिया जाता है और वे यह समझ रहे हैं कि आधुनिक आदमी कर देने 
के लिए ही बना है। वे ऐसे कानूनों को तोड़ रहे हैं, जो अनेतिक है। 
वे इस बात से नहीं डरते हैं कि सरकार उनके दरीरों को कप्ट देकर 
मशीनगनों के जरिये या सभ्यता के अन्य उपकरणों से वष्ट कर सकती है 
ओर ये फरोहा के नौकर तथा हिरोद के समर्थक द्वाइट हाल में यह सलाह 
कर रहे हैँ कि वे भारत में ईसामसीह के सबसे बड़े दूत को किस प्रकार 
नष्ट कर दं। * * 'सत्याग्रही लोग आजकल के अत्याचारियों की अदालत 
में भी ईसामसीह के पद-चिह्नों पर चलते हैँ ।' * 'सत्याग्रही ठीक उसी तरह 


ईसामसीह के ऋान्तिकारोीं अनुयायी ११३ 


से अदालतों की कार्यवाही में भाग नहीं लेते, जिस प्रकार ईसामसीह नें 
नहीं लिया था ।**' 

कुमारप्पा ईसाई धर्म के वर्तमान स्वरूप का विरोध करते थे। उनका 
मानना था कि आज का ईसाई धर्म एक नपा-तुला, सुविधापूर्ण, स्वार्थी और 
वैयक्तिक धर्मं बन गया है, जो अपने हितों की रक्षा में संलग्न है, जब कि 
ईसामसीह का शुद्ध धर्म अपने विस्तार के लिए सामूहिक, सामाजिक संगठन 
की पृष्ठभूमि चाहता है, जिसका विकास हम भारत के हिन्दू-धर्म में देखते 
हैं। उन्होंने लिखा, "इसका एक उदाहरण लें। संयुक्त परिवारःप्रथा में 
योग्य और अयोग्य, धनी और गरीब, भाग्यशाली और अभागे, सब साथ 
रहते हैं और सर्वसामान्य आमदनी में से अपना हिस्सा प्राप्त करते हैं । 
निश्चय ही इस प्रथा में अपनी कमजोरियाँ भी हैं, लेकिन यह अपने पड़ोसी 
से अपने समान ही प्रेम करने की दिशा में एक स्पष्ट प्रयत्त है ।” 

उन्होंने यह भी कहा कि ईसाई धर्म अपने विशुद्ध रूप में भारतीय 
संस्कृति के बहुत अनुकूल है। इसके विपरीत ईसाई धर्म का जो रूप हम 
आज अपने सामने देखते हैं, वह हमारी संस्क्रति के बिलकुल प्रतिकूल और 
अलग है। ठाट-बाटवाले समारोह, पादरियों के प्रति अधीनता, धम्म- 
परिवर्तन कराने की आक्रामक भावना और राज्य के पेरों पर झुकने की 
मनोवृत्ति इस देश में नहीं मिलती ।* * 'पश्चिम के लोगों ने धर्म का केन्द्रीय 
करण कर दिया है। इस देश में जीवन के प्रत्येक विभाग में हमारे तरीके 
विकेन्द्रित रहे हैं । ईसामसीह की भी यही पद्धति थी। ईसामसीह का धर्म 
बहुत वेयक्तिक था, जब कि आज के ईसाई सम्प्रदाय केन्द्रित संगठन और 
प्रशासन के सर्वोत्तम नमूने बन गये हैं ।* * “भारतीय संस्कृति में ईसामसीह 
के विशुद्ध धर्म की फसल के लिए खेत तैयार हैं, लेकिन यहाँ आधुनिक ईसाई 
धर्म के लिए कोई जगह नहीं है। 

गांधीजी की तरह ही कुमारप्पा की भी भावना थी कि धर्म मनुष्य 
के जीवन के किसी सीमित क्षेत्र के लिए नहीं है, या धर्म कुछ निश्चित और 
सीमित कम्मकाण्डों में ही निहित नहीं है, बल्कि उसका व्यवहार जीवन के 
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प्रत्येक क्षेत्र में होता आवश्यक है। उनका मानना था कि “जरूरतमंदों 
की सेवा में समपित जीवन बिताकर ही हम भगवान के प्रति अपना प्रेम 
प्रकट कर सकते हैं । हमें बीमारों का इलाज करना चाहिए और अनपढ़ों 
को ज्ञान देना चाहिए, लेकिन इतना ही काफी नहीं है। जैसे-जेसे मानव- 
जीवन का विकास होता है और समाज का स्वरूप अधिकाधिक जटिल 
होता है, वैसे-वेसे उपयोगिता और सेवा के क्षेत्र व्यापक होते जाते हैं। 
आज जीवन के बड़े-बड़े व्यवहार निःस्वार्थ कार्यकर्ताओं का आवाहन कर 
रहे है। धामिक छोगों को गिरजाघरों की चहारदीवारियों तक सीमित 
नहीं रहना है। जीवन का प्रत्येक क्षेत्र उनके प्रकाश का इच्छुक है। 
इसके प्रत्येक विभाग में उनके द्वारा सुधार की अपेक्षा है। सामाजिक, 
राजनेतिक और आर्थिक जग॒त्‌ में बहुत सुधार चाहिए । 

“हमने पाया है कि ईसामसीह का लक्ष्य कानून के अन्तर्गत जीवन 
के बाहरी नियन्त्रण के बजाय अपनी आत्मा के आंतरिक अनुशासन पर 
अधिक है। इस प्रकार का जीवन स्वाभाविक रूप से अन्त में हमें अपनी 
इच्छाओं के पूरे नियंत्रण की तरफ ले जायगा, न कि उसके विस्तार की 
ओर | इसलिए पर्चिम का वर्तमान अर्थशास्त्र, जो आवश्यकताओं को 
बढ़ाने और उनकी पूति पर आधारित है, ईसामसीह की शिक्षाओं के 
बिलकुल ही विपरीत है। 

. “धनी युवक-शासक को ईसामसीह के द्वारा दिया गया उपदेश, 'जो 
कुछ तेरे पास है, बेच दे और गरीबों को दे दे ।/ यह वचन केवल भौतिक 
संपत्तियुक्त धतवानों पर ही छागू नहीं होता, बल्कि हरएक व्यक्ति पर 
लागू होता है, जिसके पास कोई भी ऐसी चीज हो, जिसकी दूसरों के पास 
कमी हो । उक्त शासक विशेष रूप में धती था। सोना-चाँदी हमारे पास 
न हो, लेकिन जो कुछ भी हमारे पास हो, उसका उपयोग भगवान की 
विविध कृृपाओं के भले विश्वस्त (ट्रस्टी) के रूप में जरूरतमंदों की सेवा 
में करना, ईसामसीह का आदेश है। कोई शारीरिक स्वास्थ्य और 
शक्ति में धती हो सकता है, कोई सामान्य बुद्धि में, जो प्रायः विरल 
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होती है, कोई सामाजिक प्रभाव में, दूरदशिता में, स्वाभाविक संगठन- 
शक्ति में, व्यापारिक योग्यता और औद्योगिक बुद्धिमानी में, शिक्षण- 
योग्यता में, प्रशासनिक क्षमता में, व्यावहारिक कलाओं जैसे-संगीत, 
चित्रकला आदि या किसी व्यावसायिक शिक्षण--जैसे दवा, कानून आदि में, 
शोध और जाँच की पद्धतियों में, खेती, वनविद्या, भूगभ-विद्या आदि में । 
सब कुछ बिना बदले की आशा के समपित करना है।” 

कुमारप्पा का ईसाई धर्म के सम्बन्ध में और ईसामसीह के निर्देशों के 
बारे में जो उदार और क्रांतिकारी दृष्टिकोण था, उस दृष्टिकोण को उन्होंने 
अपने जीवन में उतारने का पूरा-पूरा प्रयत्त किया। वेसे बचपन से ही उन्हें 
उनकी माता ने अण्ड बेचकर जो पैसा मिले, उससे गरीब विद्यार्थियों की 
मदद करने का व्यावहारिक ईसाई-मत का पाठ पढ़ाया था और बड़े होने 
पर अपनी आमदनी का एक निश्चित हिस्सा संकटापन्न छोगों की मदद के 
लिए देने की परम्परा उनके परिवार में चलती थी, जिसके कारण ईसाई 
धर्मं की दान और सेवा को परम्परा उनमें आरंभ से ही विकसित हो गयी 
थी। पर गांधीजी के संपक में आने के बाद तो वे पुरी तरह ईसामसीह की 
सेवा, त्याग और समर्पण की भावनाओं से ओत-प्रोत होते चले गये थे । 
उनके जीवन की भौतिक आवश्यकताएँ बहुत ही कम हो गयी थीं। उनकी 
रहन-सहन और कपड़े-लत्ते बहुत सादे बन गये थे। उन्होंने पूर्ण शाकाहार 
को अपना लिया था। वे दरिद्रनारायण की सेवा में इतने घुल-मिल गये 
थे कि उनके विद्यार्थी और उनके साथी ही उनका परिवार बन गये थे । 
उनका अपना कोई परिवार था ही नहीं । कुमारप्पा ने विवाह तहीं किया, 
कोई व्यक्तिगत संपत्ति अजित नहीं की और भारत के करोड़ों गरीबों 
की गरीबी कंसे दूर हो, भिक्षा के द्वारा नहीं, सम्मानपूर्ण और स्वतन्त्र 
रोजगार के द्वारा, उसका संद्धान्तिक शोध और तत्संबंधी प्रयोगात्मक 
और व्यावहारिक तथा व्यापक प्रयत्न वे आजीवन तथा निरंतर करते रहे । 

'सही अर्थशास्त्र की प्रतिष्ठा और विकास के माध्यम से युद्ध का 
विरोध और विश्व-शान्ति की स्थापना--यह मान्यता उनके ईसाई-हृदय 
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और ईसाई व्यक्तित्व का परिणाम थी । शोषण और अन्याय का तीजब्र, 
पर अहिंसक, विरोध वे ईसामसीह के व्यक्तित्व और उपदेश को ठीक 
तौर से समझने और जो समझ लिया, उसे पूरी तरह अपने जीवन में और 
समाज में लाने के प्रयास में ही करते थे । 

कुमारप्पा ने साधुओं की तरह कपड़े रंगे नहीं, पादरियों की तरह 
विशिष्ट प्रकार की पोशाक पहनी नहीं, पर अपने जीवन और व्यवहार से 
वे ईसामसीह के सच्चे अनुयायी और ईसाई धरम के सच्चे ज्ञाता थे। गांधीजी 
ने कुमारप्पा को डी० डी० (0०००४ ० 000), धर्मशास्त्र के 
महाविद्वान्‌ की जो उपाधि प्रदान की थी, वह केवल विनोद नहीं था, 
बल्कि वह गांधीजी के मन में कुमारप्पा' के ईसाई धर्म के विशाल ज्ञान 
और उसके व्यवहार के प्रति सम्मान और अभिनन्दन का प्रतीक थी । 

कुमारप्पा ने मगनतवाड़ी के उद्योग-भवन में ईसामसीह की जो सुन्दर 
और विशाल मूर्ति रखवायी थी, यह मूर्ति भी उस स्थिति को अभिव्यक्त 
करती थी, जब ईसामसीह को शहादत के बाद सूली पर से उतारकर नीचे 
लिटाया गया । यह मूर्ति जहाँ एक ओर ईसामसीह के महान्‌ बलिदान का 
सूचक है, वहाँ सच्चे सत्याग्रही और सेवक के लिए प्रेरणा और आदशे 
की प्रतीक भी है। उस मूर्ति के नीचे जो लेख है, उसका एक भाग इस 
प्रकार है, “कष्ट-नहत और बलिदान की भावना, जो सारे सत्याग्रहियों 
का लक्ष्य होना चाहिए, उसके प्रतीक के रूप में यह मूर्ति यहाँ लगायी गयी 
है। इसमें सलीब से उतारे जाते हुए ईसामसीह का चित्रण है। अपने 
समय के नेताओं के द्वारा वे इसलिए सूली पर चढ़ाये गये, क्योंकि अपने 
शुद्ध जीवन और सत्य के अडिग समर्थन के कारण वे उस समय के बुरे 
रीति-रिवाजों और परम्पराओं के असह्य आलोचक साबित हुए। उन्होंने 
अपने आदर्शों की पूति के लिए अपने प्राणों का बलिदान कर दिया। 
कुमारप्पाजी ईसामसीह की इसी गहरी व पूर्व परम्परा में बुराई और 
ढोंग के आजीवन कटु आलोचक, कठोर जीवन बितानेवाले और 
निरन्तर दुःखी-गरीबों की सेवा करनेवाले थे | क्‍ के 


चार 
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कुमारप्पा का जन्म ईसाई परिवार में हुआ था और उतकी आरंभिक 
शिक्षा-दीक्षा भी मद्रास प्रान्त के अंग्रेजी स्कूलों में हुई थी, इसलिए यह 
स्वाभाविक था कि उनके प्रारंभिक जीवन में रहन-सहन और विचार 
की दृष्टि से भारतीयता की अपेक्षा अंग्रेजियत का ज्यादा प्रभाव होता । 
पर जब वे अमेरिका गये और वहाँ भारतीय वित्त-व्यवस्था और उसके 
द्वारा भारतीय जनता के शोषण तथा उसमें से उत्पन्न गरीबी का अध्ययन 
किया तो उनमें एक प्रकार से वेचारिक और हार्टि० क्रान्ति हुई। भार- 
तीयता का रंग जो धुधला पड़ा हुआ था, वह धुलकर निखर आया और 
गहरा हो गया। इसका पहला बड़ा संकेत उनके सावेजनिक रूप से नाम के 
परिवर्तन में प्रकट हुआ। वे जे० सी० कारनेलियस से जे ० सी० कुमारप्पा 
हो गये । 

दूसरा बड़ा परिवर्तन उनमें १९२९ में आया, जब वे गांधीजी से मिले। 
उस समय तक उनके विचार और हृदय में यद्यपि भारतीयता समा चुकी 
थी, पर रहन-सहन और वेशभूषा में अभी तक पश्चिमी प्रभाव ही सर्वो- 
परि था। गांधीजी के संपर्क में आने के बाद उन्होंने खादी स्वीकार की 
और को -पैंट-टाई की जगह पाजामा या धोतीजामा व कुर्ता और टोपी 
ने ले ली । अब वे भीतर और बाहर दोनों तरफ से स्वदेशी बत गये । 


- ११७ - 
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भारत के आजादी के आन्दोलन में जिस तीव्रता और लगन के साथ 
उन्होंने भाग लिया, वह उनकी गहरी देशभक्ति ओर पक्की राष्ट्रीय भावना 
का सूचक है। भारत की आजादी के लिए कुमारप्पा आजीवन समपित रहे 
और इसके लिए वे देश की जनता को सदा प्रोत्साहित करते रहे । इस काम 
में उनकी वाणी उनके पास सबसे तेज और सबसे अधिक आक्रामक शस्त्र के 
रूप में थी। पहले यंगइण्डिया और बाद में ग्रामोद्योग-पत्रिका के सम्पादक 
के रूप में इस देश की आजादी के सम्बन्ध में और ब्रिटिश साम्राज्यवाद के 
विरुद्ध जो कड़े लेख उन्होंने लिखे, उनके कारण उन्हें सदा कड़े कारावास 
के उपहार मिले और साढ़ छह वर्ष उन्हें जेल की कालकोठरियों में बिताने 
पड़े। इसी कारण उनका शरीर सदा के लिए जजर हो गया । 

कुमारप्पा स्वभाव से बहुत भावनाशील थे और उनमें देशभक्ति 
जितनी उत्कट थी, उतना ही उत्कट अंग्रेजों के अन्याय और शोषण के प्रति 
रोष भी था। जो उन्हें अनूचित लगता, उसके प्रति उनका रोष कट से कट 
भाषा में फूट पड़ता था। कहना व होगा कि अटूट देशभक्ति से उनका 
मन, विचार और शरीर तीनों ओतप्रोत थे और वह उनके चिन्तन, व्यव- 


हार और जीवन, तीनों से प्रतिक्षण प्रस्फुटित होती थी । 
कुमारप्पा जितने देशभक्त थे, उतने ही छोकतांत्रिक भी थे। उनके 


लिए लोकतंत्र केवल शासन-व्यवस्था की एक पद्धतिमात्र नहीं था, 
बल्कि वह उनके लिए व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन-दर्शन था। वे 
पश्चिमी लोकतंत्र को केवल औपचारिक और कागजी मानते थे। उनका 
विश्वास माता के या पारिवारिक लोकतंत्र में था। उनका कहना था कि 
“माता तुम्हें भोजन देने से इसलिए इनकार नहीं करेगी कि तुम देर से घर 
पहुँचे हो, वह घर का संचालन कानून-कायदों से नहीं करती, बल्कि 
प्रेम से करती है। उसका प्रेमपूर्ण चिन्तन तुम्हारे साथ दित के चौबीस 
घण्टे रहता है। ** यह नैतिक, कतंव्य-आधारित लोकतंत्र है। जो 
शक्ति काम में ली जाती है, वह रचनात्मक है। वह ध्वंसात्मक नहीं । 
इसके नियम न तो संदेह और कदता उत्पन्न करते हैं और न चोरी के 
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तरीकों की तरफ ले जाते हैं। माता के प्रेम के कारण ही आप उसके दिल 
को चोट पहुँचाने से डरते है। *** कानूनी लोकतंत्र ऊपर से शासन करता 
है। *** धामिक (नैतिक) कतंव्य-आधारित संविधान जिम्मेदारी की 
भावना प्रदान करता है। सबकी भलाई के लिए स्वयं कष्ट सहने की इच्छा 
पैदा करता' है। यही धर्म है, नेतिक कतंव्य की भावना है, जिससे मनुष्य 
का विकास होता है। तब मनृष्य केवल पशु नहीं रहता है, वह उससे 
आगे बढ़ता है और समूह की भाषा में सोचने लगता है।” 

देशभक्ति और लोकतंत्र की इसी तीत्र भावना के कारण कुमारप्पा 
ने अपने जीवन में स्वावलम्बी बनने का प्रयत्न किया और रहन-सहन तथा 
व्यवहार में इतनी सादगी बरती । मगनवाड़ी में जब वे रहते थे तो कार्ये- 
कर्ताओं के प्रशिक्षण, सभा-सम्मेलन, चर्चा-प्रयोग आदि से लेकर रसोई 
बनाने तथा बर्तेन माँजने तक के सभी कामों में क्रम के अनुसार नियमित 
रूप से तथा जोर देकर भाग लेते थ। यही नहीं, इसी लोकतांत्रिक भावना 
के कारण वे दूसरों को भी इसी प्रकार सब कामों में समान रूप से भाग लेने 
के लिए प्रोत्साहित करते थे, यहाँ तक कि गांधीजी को भी बतंन माँजने 
तक के कामों से रोकना उन्हें पसंद नहीं था । 


एक बार गांधीजी मगनवाड़ी में रहने के लिए आये। एक दिन गांधीजी 

और कुमारप्पा दोनों की बारी रसोई के बड़े बत॑नों को माँजने की आयी । 
वे बर्तत बहुत काले और मे थे । गांधीजी और कुमारप्पा कुएँ के पास उन 
बर्तनों को लेकर बैठ गये । नारियल के रेशे उन्होंने अपने हाथ में लिये, 
राख और मिट्टी अपने पास में रखी और लगत के साथ बत॑न भाँजने लगे। 

_ गांधीजी के हाथ कोहनी तक पानी-मिट्टी और कालिख से भर गये । कुछ 
देर बाद कस्तूरबा आयीं और उन्होंने नाराज होकर गांधीजी के हाथों 
से काली देगवी छीन ली और कुमारप्पा के साथ बेठकर बर्तन माँजने 


लगीं, पर कुमारप्पा ने न गांधीजी के काम में दलल दिया और न कस्तूरबा 
के काम सें । द 
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एक दूसरी घटना है, जिसका जिक्र श्री रामचन्द्रन्‌ ने किया है, 
“क्रुमारप्पा एक दिन निश्चित समय से थोड़ा पहले रसोईघर में आये, क्योंकि 
उन्हें गाड़ी पकड़नी थी। उनके लिए रसोईघर के बाहर एक बेंच पर 
खाना परोस दिया गया, लेकिन वहाँ पर पानी का गिलास नहीं था। मैंने 
एक विद्यार्थी को आवाज दी कि वह दौड़कर पानी का गिलास ला दे। 
कुमारप्पा ने मुझसे धीरे से कहा, “आप शोषक हैं। अगर आप स्वयं मेरे लिए 
पानी का गिलास लाते, तो मैं उसे: आपके प्रेमपूर्ण कार्य के रूप में स्वीकार 
करता; लेकिन जब आप एक छात्र को आवाज देकर यह काम करने को 
कहते हैँ, तो चिन्ता में पड़ जाता हूँ ।! ” यह घटना कुमारप्पा की सच्ची 
लोकतांत्रिक मनोवुत्ति की, नैतिक लोकतंत्र की, उनके विचार की 
सूचक है | | 


पाँच 


तीखे व्यंग्य ओर सरल विनोद के धनी 


यद्यपि कुमारप्पा का जन्म मद्रास प्रान्त में हुआ था, पर उनके पारि- 
वारिक परिवेश, धर्म और शिक्षा के कारण उनके चिन्तन, बोलच।ल और 
व्यवहार की भाषा अंग्रेजी ही बन गयी । थोड़ी-बहुत तमिल उन्हें आती थी, 
पर उन्हें अंग्रेजी का व्यवहार ही पसंद था। वे गूजरात विद्यापीठ में 
प्राध्यापक बने, तो वहाँ उनसे यह अपेक्षा थी कि वे हिन्दी सीख हेंगे 
ओर उसके बाद जब वे गुजरात के आंतरिक परिवेश में आर्थिक सर्वेक्षण 
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के लिए मातर तालुका में गये, तो यह समझा जाता था कि बे गूजराती 
समझने-सीखने का भी प्रयास करेंगे। काका कालेलकर ने, जो उस समय 
गृजरात विद्यापीठ के आचाये थे, कुमारप्पा को अध्यापन के लिए कक्षाएँ 
देने से इनकार कर दिया, क्‍योंकि काकासाहब को अपने विद्यार्थियों 
के लिए शिक्षण का अंग्रेजी भाषा का माध्यम अभीष्ट नहीं था और 
कुमारप्पा को गुजराती या हिन्दी सीखकर विद्याथियों को पढ़ाना 
अरुचिकर लगा । यह अलग बात है कि गांधीजी ने इसका भी रास्ता 
निकाल लिया और बिना कक्षाओं के प्रोफेसर को गूजरात विद्यापीठ 
से नहीं जाने दिया । 


_ कुमारप्पा के लिए अंग्रेजी मातृभाषा, प्रादेशिकभाषा और सम्पक- 
भाषा सब कुछ थी । अंग्रेजी भाषा पर उनका असाधारण अधिकार था । 
अंग्रेजी के शब्द और मुहाबिरे उनकी जबान से खेलते-कूदते निकलते मालूम 
होते थे। भाषा का प्रवाह बहुत ही स्वाभाविक होता था। शब्दों का चयन 
अत्यन्त उच्च कोटि का और पद्धति बहुत प्रभावपूर्ण होती थी। कुमारप्पा 
की बोलने और भाषण करने की सबसे बड़ी विशेषता उनकी स्पष्टवादिता' 
थी, जिसमें तीखा व्यंग्य रहता था। कभी उसमें सादा विनोद शामिल 
होता था, तो कभी वे चिढ़ानेवाली हँसी से भी नहीं चूकते थे। यह 
व्यंग्य-विनोद ही कुमारप्पा के गम्भीर चिन्तन और कारय-व्यवहार में प्राण 
डालनेवाला और उनके तथा उनके भिन्रों, पाठकों और श्रोताओं के मन 
को हलका कर देनेवाला रहता था । 


एक बार काकासाहब कालेलकर ने उनसे कहा, अगर आप अपना 
शोखीभरा हास्य-विनोद छोड़ दें तो निश्चय ही ईसाई आपको संत के 
रूप में प्रतिष्ठित और मान्य कर लेंगे। यह चर्चा उन्होंने कुमारप्पाजी 
द्वारा लिखित ईसाई धर्म के सम्बन्ध में दोनों उत्कृष्ट पुस्तकों के प्रकाशन के 
पश्चात्‌ की थी। कुमारप्पा ने सरलता से उत्तर दिया, “यही तो संतपन से 
बचाव का मेरा रास्ता है।” 

एक बार गांधीजी ने कांग्रेस-कार्यसमिति के सदस्यों को मगनवाड़ी 
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में भोज के लिए आमंत्रित किया । गांधीजी के भोजन-संबंधी प्रयोग तो 
चलते ही रहते थे । उन दिनों वे नीम की पत्तियों की चटनी का प्रयोग कर 
रहे थे। सभी आमंत्रितों को वह चटनी परोसी गयी । कुमारप्पा गांधीजी 
की दाहिनी तरफ बैठे थे और सरदार पटेल बायीं तरफ। कुमारप्पा ने अपने 
हिस्से की चटनी प्रारंभ में ही खा डाली | गांधीजी ने जब उनकी थाली 
देखी तो उदारतापूर्वक अपने हिस्से की बहुत-सी चटनी भी उनको परोस 
दी और शरारत के साथ मुस्कराने लग। सरदार पटल ने कहा, “कुमारप्पा, 
बाप ने पहले बकरी का दूध पीना शुरू किया, अब वे बकरी का चारा भी 
खाने लगे हैं ।” यह सुनकर सब लोग हँस पड़े । 

सरदार पटेल के साथ का ही एक दूसरा प्रसंग है। एक बार नयी दिल्‍ली 
के वाइसराय-भवन में एक बैठक का आयोजन था, जिसमें कुमारप्पा भी 
शामिल थे। कुमारप्पां वहाँ कुछ मिनट पहले पहुँच गये और वाइसराय 
के भवन की वास्तुकला का सौंदर्य देखने छूगे | सरदार पटल पीछे की तरफ 
से आ रहे थे। उन्होंने कुमारप्पा से मजाक में पूछा, “कुमारप्पाजी, आपको 
यह झोंपड़ा कैसा रूगा ? ” कुमारप्पा ने जवाब दिया, सरदारजी, आप मेरी 
राय पूछते हैं क्या ?” यह कहकर वे जरा हटे और ऊपर-नीचे सब तरफ 
देखकर बोले, “यह मकान मगनवाड़ीवाले मेरे महल से कुछ इंच अधिक 
लम्बा है, कुछ इंच चौड़ा है, कुछ इंच ऊचा है।” सब लोग हंसते हुए अन्दर 
गये। वाइसराय-भवन में सभी कमरे और गलियारे बिजली की रोशनी 
से चमचमा रहे थे। इस पर कुमारप्पा ने कहा, 'सरदारजी, मेरे झोंपड़े 
में और इस झोंपड़ में एक और फरक है। अपने यहाँ हम सब चीजों को दिन 
के प्राकृतिक प्रकाश में देखते हैं, पर यहाँ तो सब चीजें कृत्रिम रोशनी में 
ही देखी जाती है !” और यह बात अनेक अर्थों में सही है । 


उनका यह प्रसंग तो प्रसिद्ध ही है। एक बार एक धनाढ्च उद्योगपति 
अपनी खान दिखाने के लिए उन्हें ले गया । बहुत परिश्रम और समय लगा- 
कर उद्योगपति ने अपनी खान और सारी व्यवस्था उन्हें बतलायी। बाद में 
उनसे खान की व्यवस्था के संबंध में सुझाव माँगा। कुमारप्पा ने उन्हें एक 
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ही सुझाव दिया कि “इस खान को बन्द कर दीजिये ।' इसी प्रकार एक बार 
दिल्‍ली में एक जगह ठहरे हुए थे, तो उनकी मेजवान ने टाठा का साबुन 
उनके हाथ धोने के लिए रख दिया। कुमारप्पा ने बाद में कलेवे के वक्‍त 
उस साबुन को एक प्लेट में रखकर उस बहन के सामने कलेवे के रूप में 
प्रस्तुत किया । वह बहन हक्की-बक्की रह गयी। कुमारप्पा बोले, “इस 
साबुन से हाथ धोना मलाबार-निवासियों के खून से हाथ धोना है, क्योंकि 
वहाँ टाटा ने चावल के खेतों को उजाड़कर नारियल के पेड़ उगा लिये हैं 
और उसी तेल से यह फैशनेबल साबुन बनता है।* 

कुमारप्पा ने भारत और पाकिस्तान द्वारा अपने राष्ट्रीय बजट का 
४७ प्रतिशत और ५५ प्रतिशत फौज पर खच्चे करते हुए देखकर यह आलो- 
चना की, हमारी राय उस गरीब आदमी के बारे में क्या होगी, जो अपनी 
आमदनी का लगभग आधा भाग अपने खाली घर की रक्षा के लिए 
चौकीदार रखने पर खर्च कर डालता है ।” 

द्वितीय विश्व-युद्ध के बाद संयुक्त राष्ट्रसंघ के संगठन के पूर्व होनेवाले 
सैनफ्रांसिसको-सम्मेलन के संबंध में उन्होंने छिखा, “अब फिर जम॑ती हरा 
दिया गया है। अत्तर्राष्ट्रीय गिद्ध मुर्द के स्थान पर इकटठ हो गये हैं। 
जम॑नी के द्वारा पेटेण्ट किये गये आविष्कार और पद्धतियों के सम्मिलित 
उपयोग के लिए मुख्य राष्ट्रों ने एक योजना तेयार की है और मालूम नहीं, 
किसके द्वारा भारत को भी इस व्यवस्था में घसीट लिया गया है। 

“जब हम जान-बूझकर चोरी का माल खरीदते हैं, तब हम नैतिक 
रूप से माल खरीदने के पूर्व उस चोरी के जिम्मेदार हो जाते हैं। भारत 
ने इस लड़ाई में शामिल होने से इनकार किया। क्या अब हम उस विनाश 
की नैतिक जिम्मेदारी ओढ़े बिना इस लूट के माल में हिस्सा माँग सकते 
हैं ? क्‍या हम अपने देश में उन जर्मन कारखानों को खरीदकर ला सकते 
हैं, जिन्हें मित्र राष्ट्रों ने हरजाने के रूप में लिया है। भारतीय व्यापार- 
मंडल ने बिक्री के लिए मौजूद ऐसे ५१ जमंन युद्ध कारखानों की सूची 
प्रचारित की है। उन पर अन्याय, निर्दयता, छाछच और मानवीय खून के 
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धब्बे अंकित हैं । क्या हम इन्हें अपने हाथ में लेने को तयार हैं ? अगर 
हम एसा कर लेते हैं तो अंग्रेजों और अमेरिकनों से कम साम्राज्यवादी नहीं 
ठहरते । अगर भारत सभी पददलित राष्ट्रों की स्वाधीनता का समर्थक 
है तो हमारी राष्ट्रीय सरकार को एसी छूट का विरोध करना चाहिए और 
ऐसे पापपूर्ण माल के आने पर रोक लगानी चाहिए।” 

कुमारप्पा के रोटी के बदले पत्थर और डॉक्टर वेस्टकॉट को लिखे 
गये पत्र तो उनके तीखे व्यंग्य के लिए प्रसिद्ध ही हैं । कुमारप्पा के इन तीखे 
व्यंग्य-विनोद के पीछे न केवल भाषा का प्रचंड पांडित्य था, बल्कि उनकी 
सचाई और स्पष्टवादिता भी इसमें पूरी तरह निखरी थी। इसके अलावा 
उनके जीवन-व्यवहार का सरल, कम-से-कम खचवाला और शोषण- 
हीन तथा स्वावलम्बी जीवन-व्यवहार भी मौजूद था, जिसके कारण वे 
कड़वे-से-कड़वे दब्दों का प्रयोग ईमानदारी के साथ कर सकते थे। यही 
उनकी सबसे बड़ी शक्ति थी और यही सबसे बड़ी संपत्ति भी | लेकिन 
उनके प्रत्येक व्यंग्य के पीछे सदा एक हलकी-सी मृस्कराहट छिपी रहती थी, 
जो सदा सुननेवाले के मन से उस व्यंग्य के दंश को निकाल फेंकती थी | ७ 


छह 


। शोषणहीन समाज तथा 
अथेव्यवस्था के सन्देशवाहक 


कुमारप्पा ने गांधीवादी अर्थशास्त्र के संबंध में लिखा था, “गांधीजी 
से सम्बद्ध प्रत्येक प्रवृत्ति और विचार आवश्यक रूप से सत्य और अहिंसा से 
प्रसूत होता चाहिए। इसलिए गांधीवादी अर्थशास्त्र भी असत्य और हिंसा 
से बिलकुल अलग होगा ।” जो बात गांधीजी के विचार और प्रवृत्तियों के 
बारे में थी, वही कुमारप्पा के बारे में भी लागू है। कुमारप्पा की विशेषता 
यह थी कि वे न केवल असत्य का निराकरण या सत्य का विवेचन 
ही करते थे, बल्कि सत्य का विवेचन करने के बाद इस बात पर अड़ जाते 
थे कि उन्होंने जो कुछ कहा है, उसके अतिरिक्त जो कुछ है, वह न केवल 
असत्य है, बल्कि अनुचित है ओर वह नहीं करना चाहिए । यही नहीं, 
बल्कि करनेवाले की नित्दा और भर््सना भी वे कड़े शब्दों में करते थे । 
इस बात में वे गांधीजी से बहुत भिन्न थे और इसीका परिणाम था 
कि वे सत्य और अहिंसा के परम तत्त्वनिष्ठ और व्यवहारकर्ता होने पर भी 
विशेष लोकसंग्रह नहीं कर सके और बहुत लोकप्रिय भी नहीं हो सके । 
वे स्वयं तलवार की धार पर चल सकते थे और चलते थे, पर जो नहीं चल 
पाते थे, उनके लिए उनके मन में नाराजगी अधिक रहती थी, सहानुभूति 
और सहनशीलता कम । आशिक समाज-व्यवस्था का जिक्र करते हुए 
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उन्होंने लिखा है कि “हमें ऐसी समाज-व्यवस्था खोजनी चाहिए, जिसमें 
कुछ सीमा तक लोगों में लाभ की भावना तो रहेगी, लेकिन वह कमजोरों 
का निर्देयतापूर्वक शोषण नहीं करेगी । प्रत्येक व्यक्तित्व का विकास 
आवश्यक है। हरएक व्यक्ति अपनी शक्तियों का उपयोग करने में स्वाधीन 
होना चाहिए । अगर हम वस्तुओं का उत्पादन विकेन्द्रित तरीकों पर 
छोटे घटकों द्वारा करें, तो हम पूंजीवाद की बहुत-सी बुराइयों को दूर 
कर सकेंगे और व्यक्ति के विचार और कार्य की स्वाधीनता को भी कायम 
रख सकेंगे । साम्यवाद में समाज का गीत गाया जाता है और व्यक्ति 
नगण्य हो जाता है। समाज के द्वारा मनुष्य को कितनी ही सुविधाएँ दी 
जायें, पर यदि उसका व्यक्तित्व समाप्त हो जाय तो फिर केवल सुविधाओं 
से उसे क्या लाभ होगा ?” 

लोकतंत्र की चर्चा करते हुए कुमारप्पा ने कानूनी या औपचारिक 
तथा अहिसक या धारमिक लोकतंत्र का जिक्र किया है। उनका कहना है, 
“कानूनी लोकतंत्र ऊपर से शासन करता है। कर्तेव्य-आधारित लोकतंत्र 
जनता में से उत्पन्न होता है। औपचारिक और कानून पर आधारित 
संविधान घृणा, कटुता और संदेह पेदा करता है, जबकि धार्मिक, कर्तव्य- 
आधारित संविधान लोगों में जिम्मेदारी की भावना पैदा करता है और 
सबके भले के लिए स्वयं कष्ट उठाने की तैयारी | यही धार्मिक अर्थात्‌ 
नेतिक उत्तरदायित्व की भावना है । इससे मनुष्य का विकास होता है। 
तब मनुष्य पश्‌ से आगे बढ़ता है और वह पूरे समाज के हित की भाषा 
में सोचता है। ऐसे धामिक अथवा कर्तंव्य-आधारित छोकतंत्र में अर्थ 
व्यवस्था मातृक होगी, ऐसी माता के जैसी, जो अच्छ-से-अच्छे खाद्य- 
पदार्थों को तैयार करने में कितना समय लगेगा, इसकी चिन्ता न करते 
हुए अपने बच्चों के लिए तैयार करती है। मातुक अर्थ-व्यवस्था उप- 
योग के लिए उत्पादन करती है, न कि विनिमय और मुनाफे के लिए ।” 
कुमारप्पा ने बार-बार अहिसक आयोजन पर और अहिसक स्वदेशी पर बल 
दिया है। अहिंसक योजना की चर्चा करते हुए उन्होंने कहा है कि वस्तु- 
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केन्द्रित आयोजन अच्त में हमें रक्तपात की ओर ही ले जायगा। केन्द्रित 
उत्पादन की आत्मा हिसा ही है। जब कि उत्पादन-इकाई के लिए कच्चा 
माल दुनिया भर से लाया जायगा तो यातायात को नियंत्रित करना होगा, 
समुद्री मार्गों को सुरक्षित रखना होगा, तैयार माल का उपयोग करनेवाली 
जनता को सुरक्षित करना होगा । इन सबसमें विभिन्न प्रकार की हिसा की 
आवश्यकता होगी । द 

कुमारप्पा ने स्वदेशी और अहिंसक स्वदेशी, इन दो में भेद किया है। 
राजनतिक स्वदेशी का अथं किसी निश्चित राजनतिक या भौगोलिक 
सीमा में उत्पादित वस्तुओं से हो सकता है, जिसमें नैतिक मूल्यों की आव- 
इयकता नहीं भी हो सकती है और जब इसी आधार पर विदेशी माल का 
बहिष्कार किया जाय तो परस्पर में घृणा भी पैदा हो सकती है। राज- 
नेतिक बहिष्कार युद्ध का कारण बन सकता है। इसके विपरीत सच्चा 
स्वदेशी का विचार हमेशा पड़ोसियों को एकसूत्र में ही बाँधता है। 

सच्चे स्वदेशी की भावना में उपभोक्‍ता या खरीददार ट्रस्टी के रूप 
में अपना उत्तरदायित्व पूरा करना चाहता है। व्यापारिक लेन-देन केवल 
वस्तुओं के लेन-देन और रुपये की अदायगी से ही आरंभ और समाप्त 
नहीं हो जाता, इसमें व्यक्ति की समाज के प्रति कतेव्य-भावना का 
विचार भी शामिल है। जब कोई व्यक्ति कोई चीज खरीदता है तो वह 
उस माल के साथ जुड़ हुए सारे नेतिक मूल्यों को भी ग्रहण करता है। यदि 
कोई व्यक्ति चुराया' हुआ माल खरीदता है तो वह चोरी के अपराध में भी 
शामिल हो जाता है। यही संपत्ति का उत्तरदायित्व और टुस्टीशिप का 
विचार है। 

केन्द्रीकरण और विकेन्द्रीकरण दोनों ही व्यर्थ हैं, यदि हममें मनृष्य- 
मनृष्य को जोड़नेवाले प्रेम का विचार नहीं है। जो व्यक्ति किसी चीज 
की नैतिक शुद्धता के बारे में आश्वस्त होना चाहता है, वह उन्हीं चीजों 
को खरीदेगा, जो उसकी जानकारी के क्षेत्र में तेयार होती हैं। अगर हमें 
दूर देशों में तैयार की हुई चीजें जिन परिस्थितियों में बनायी जाती हैं, 
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उनके संबंध में जानना संभव न हो, तो हमें अपनी खरीददारी अपने पास- 
पड़ोसी तक ही सीमित रखनी चाहिए । यही अहिसक स्वदेशी है । 
कुमारप्पा गांधीजी के सम्पक में आने के बाद न केवल सत्य और अहिंसा 
पर आधारित समाज और अथ॑-व्यवस्था का चिन्तन और अध्ययन करते 
रहे, बल्कि उन्होंने ग्रामोद्योग और नयी तालीम के शोध, अध्ययन, प्रशिक्षण 
और प्रसार के द्वारा समाज में इसे व्यापक करने का भी प्रयत्न किया । 
कुमारप्पा की विशेषता यह थी कि इस प्रचार और प्रसार के पहले उन्होंने 
अपने और अपने चारों ओर के जीवन्न में निष्ठा और दृढ़ता के साथ इन्हें 
अपने देनिक जीवन और व्यवहार में लाने का भी प्रा-प्रा प्रयत्न किया । 

उनके जीवन का दूसरा पहल यह था कि सत्य और अहिसा पर आधा- 
रित जीवन और समाज-व्यवस्था के विपरीत जहाँ कहीं भी वे परिस्थिति 
देखते थे, जहाँ कहीं भी शोषण होता था, उसका वे बहुत कड़ाई और 
तीव्रता से विरोध करते थे। अंग्रेजीराज के जमाने में राजस्व-व्यवस्था 
के कारण इस देश की जनता का जो शोषण होता था, उसका' अध्ययन 
उन्हें गांधीजी के निकट छाया | उस अन्याय का विरोध करने के लिए 
उन्होंने गांधीजी का मार्ग अपनाया और उसके लिए अपने अनेक वर्षों के 
जेल-जीवन में और बाहर भी भयंकर यातनाएँ और कष्ट सहे । अन्याय 
और अत्याचार का विरोध सत्य और अहिंसा पर आधारित समाज-व्यवस्था 
की स्थापना का एक पहल था; ग्रामोद्योग और नयी तालीम तथा सारे 
रचनात्मक काययक्रम इस समाज की रचना के दूसरे पहल थे। कुमारप्पा 
दक्षिण ओर वाम अंगों की भाँति इन्हें एक ही तस्वीर के दो अनिवार्य और 
आवश्यक पहल मानते थे । 

संक्षेप में कहा जाय तो गांधीजी ने सत्य और अहिंसा पर आधारित 
समाज ओर जीवन-व्यवस्था की प्रेरणा दी और कुमारप्पा ने तीज्र बुद्धि, 
उदात्त हृदय और कनिष्ठ शरीर के द्वारा उस पैगाम को अपने जीवन में 
उत्तारने और अपने चारों ओर के समाज में उसे फैलाने तथा चलाने का 
बहुत ब्यापक और गहरा प्रयास किया । 3 


सात 
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कुमारप्पा के व्यक्तित्व पर ईसामसीह के जीवन और विचार का बड़ा 
प्रभाव था । इसलिए वे शान्ति के स्वभावतः समर्थेक थे । दूसरा बड़ा 
प्रभाव उन पर गांधीजी का पड़ा, इसलिए शान्ति की स्थापना शोषण- 
हीन समाज-व्यवस्था के द्वारा ही हो सकती है, इस बात को उन्होंने भली- 
भाँति समझ लिया । व्यक्ति और समाज दोनों के विचार और व्यवहार 
का आधार जब तक सत्य और अहिंसा नहीं होगी, तब तक न मानव का 
विकास पूरी तरह सम्भव है और न विश्वशान्ति की स्थापना ही । ईसा- 
मसीह और महात्मा गांधी के दोहरे प्रभाव ने एक तरह से कुमारप्पा के 
व्यक्तित्व के निर्माण में बहुत बड़ा योग दिया था 

कुमारप्पा की दृष्टि से ईसामसीह के बाद चर्च के संगठन और उसकी 
सेवाओं में बहुत बड़ा परिवर्तन आ गया था और वे ईसामसीह के वास्तविक 
दृष्टिकोण से बहुत दूर हट गये थे । इसी प्रकार गांधीजी के देहावसात 
के पश्चात देश की कांग्रेसी सरकारें और कांग्रेस-संगठन गांधीजी के विचार 
और दृष्टिकोण से बहुत दूर चले गये थे। इसलिए कुमारप्पा ईसामसीह 
और गांधीजी के आदर्शों को स्वीकार करते हुए भी ईसाई-धर्म-संगठनों और 
कांग्रेस-सरकारों के बहुत कड़े आलोचक बन गये थे। 


- १२९ - 
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इन्हीं दोनों प्रभावों के कारण युद्ध के विरुद्ध उनका दृष्टिकोण बहुत' 
कड़ा बच गया था। वे अनेक ईसाई-धर्म-संगठनों की भाँति न्यायपूर्ण यद्धों 
में भरोसा नहीं करते थे और न शान्ति और गांधीजी की बात करते हुए. 
सेना और सैनिक खर्च में वृद्धि करने, अणु-शोध-केन्द्रों की स्थापना करने, 
सेनिक-शिक्षा को प्रोत्साहित करने आदि की विरोधी नीतियों में कांग्रेस 
सरकारों और उनके. नेताओं का समर्थन ही करते थे । 

कुमारप्पा ने अपू-शक्ति-शोध-मंडरू की स्थापना के समय लिखा था, 
जहाँ तक हम देख सकते हैं, हमें यह अनुभव करना पड़ेगा कि सार्वजनिक 
कार्यों की व्यवस्था में किसी एक अनुशासन का परिचय हमें नहीं मिला 
है, जिससे यह मानता जा सके कि हम अन्य लोगों से संपन्न होंगे। अमेरिकन 
लोग ज्ञान के इस वृक्ष पर अधिकार करके अपनी शक्ति के बाहर भटक गये 
हैं। इस बात की क्या गारण्टी है कि जिन छोगों ने यह निर्णय किया है 
उनमें अधिक आत्मनिर्णय और आत्मानशासन है? अगर जम॑नी की लट 
में हिस्सा बंटाना, जिसका हम इसी पत्र में विरोध कर चके हैं, यदि सरकार 
की नीति का प्रतिनिधित्व करता है, जिसके श्री राजगोपालाचारी विख्यात 
सदस्य हैं, तो हम यह समझने लगे हैं कि हवा का दबाव किधर है 
हमारे देश में इतने क्षेत्रों में शोध की आवश्यकता है, तब इस प्रकार के कार्य 

इतनी प्राथमिकता देने की क्या आवश्यकता है ? क्‍या हम अपने 

सावनों का उपयोग अधिक भलीभाँति नहीं कर सकते ? ” 

युद्ध और शान्ति के विषय में कुमारप्पा का यह कथन बहुत महत्त्वपूर्ण 
है, “हमें यह स्वीकार करना होगा कि सारे आधनिक यद्ध कच्चे माल 
ओर बाजार की आर्थिक दौड़ से पैदा होते हैं। जब जीवन का स्तर जटिल 
होता है और यह जटिलता कृत्रिम रूप में बनायी हुई आवश्यकताओं की 
लम्बी शृंखला से निर्मित होती है, तो ऐसी आवश्यकताएँ किसी प्राकृतिक 
अभाव की पूर्ति नहीं करतीं । इस स्थिति में जब तक हर बुराई का इलाज 
नहीं किया जायगा, तब तक विश्व-शान्ति की स्थापना नहीं हो सकती । 
पह इलाज केवल सेना नहीं हो सकती और इस बीमारी को केवल भय से 
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नहीं रोका जा सकता । बीमारी के असली कारण का तभी इलाज हो 
सक्रता. है, जब मनुष्य की संग्रह की वृत्तियों को रोका जाय और उसकी 
स्वाथपरता को समाप्त किया जाय । इसके लिए जीवन को सादगी के 
आधार पर संगठन करना होगा और इसके लिए चरित्र तथा व्यक्तित्व 
के निर्माण की आवश्यकता है । ऐसी स्थिति छाने की आवश्यकता है, 
जहाँ सभी लोगों को बिना भय और अभाव के अपने-अपने क्षेत्र में धन्धे 
मिल सके, वे विचार तथा वाणी की स्वाधीनता का उपयोग कर सकें । 
आशिक क्षेत्र में इसकी उपलब्धि के लिए व्यावहारिक रूप से यह आव- 
इयकता होगी कि मुनाफे की नीति का दमन किया जाय, केन्द्रित उद्योगों का 
नियंत्रण किया जाय और साथ ही वास्तविक आवश्यकताओं के आधार 
पर अपने उपभोग को सीमित किया जाय । इसी बात को कुमारप्पा 
ने अपनी विदेश-यात्राओं के दौरान अपने भाषणों में इस प्रकार कहा था, 
“विश्वभर में व्यापक दबाव से मुक्ति पाने के लिए हमें अपने आथिक 
संगठन को नया रूप देने का प्रयत्न करना होगा : 

१. कच्चे माल के उत्पादक को जीवन के समुचित स्तर पर रहने 
के लिए कीमतें उपयुक्त आधार पर तय की जायें और कच्चे माल के 
उत्पादक को अपने उत्पादन की कीमत तय करने में योगदान देना चाहिए। 
कच्चे माल को पक्के माल के रूप में वहीं परिवर्तित किया जाय, जहाँ कच्चा 
माल पैदा होता है। उपभोक्ताओं को उत्पादक के प्रति अपने कतंव्य को 
समझने की शिक्षा दी जानी चाहिए। इसके लिए वस्तुओं की कीमत भिन्न- 
भिन्न बातों को शामिल करके तय की जाय । हमें इसकी जानकारी भी 
रहनी चाहिए । 

२. अन्तर्राष्ट्रीय व्यापार बची हुई वस्तुओं का होना चाहिए। हमें 
हरएक मुल्क को विवेकपूर्वक शान्ति के लिए संगठित करना होगा । 
साम्राज्यवादी सरकारों से किये गये कागजी समझौते कभी स्थायी शान्ति 
नहीं छा सर्कंगे। स्थायी और वास्तविक शान्ति तभी प्राप्त हो सकती हैं, 
जब हम शांति के लिए संगठित हों और वह हमारे कृत्यों का परिणाम 
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हो। आज का युद्ध निश्चित रूप से हमारी आथिक क्ृतियों का परिणाम 
“है और इसीलिए हम अपने दृष्टिकोण को बदलकर जीवन का संगठन कर 
सकते हैं और ऐसा करना चाहिए ।” 

इसी व्यवस्था के लिए उन्होंने अपने जीवन का बहुमूल्य भाग रचनात्मक 
कार्यों में लगाया--प्रामोद्योगों का संगठन किया, प्रशिक्षण देकर कार्यकर्ता 
तैयार किये, बुनियादी तालीम के संगठन में भाग लिया और अन्त में विश्व 
के विभिन्न भागों में यात्राएं करके विविध शान्ति-सम्मेलनों के सामने अपने 
विचार रखकर विश्व-शान्ति के नतिक और आथिक आधार को बल 
देने का प्रयत्त किया। व्यक्ति से लेकर राज्यों तथा राज्य-संगठनों तक ये 
मुनाफाखोरी और स्वा्थंपूर्ति की मनोवृत्तियाँ किस प्रकार घटें और नियंत्रित 
रहें, यही प्रयत्न, यही चिन्तन और यही कार्य कुमारप्पा के व्यक्तित्व और 
जीवन का अभिन्न अंग बन गया था । ७ 


आठ 


नयी तालीम के शास्त्री ओर छात्र 


गांधीजी ने ३१ जुलाई १९३७ के 'हरिजन' में लिखा, “राष्ट्र के रूप 
में हम शिक्षा में इतने पिछड़े हुए हैं कि अगर हम शिक्षण के कार्यक्रम को 
रुपये पर आधारित रखें तो इस पीढ़ी में राष्ट्र के प्रति अपने दायित्व 
को पूरा करने की आशा नहीं कर सकते। इसलिए रचनात्मक क्षमता- 
संबंधी अपनी ख्याति को खतरे में डालकर भी मैंने यह सुझाव देने 
का साहस किया है कि शिक्षा स्वावलम्बी होनी चाहिए। शिक्षा से मेरा 
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आशय है कि बालक और मनुष्य में उसके शरीर, बृद्धि और आत्मा में 
जो सर्वोत्तम है, वह प्रकट हो । साक्षरता, शिक्षा का लक्ष्य तो क्या प्रारंभ 
भी नहीं है। यह स्त्री व पुरुषों को शिक्षित बताने के अनेक साधनों में से 
केवल एक साधन है। वह अपने-आपमें शिक्षण नहीं है। इसलिए मैं 
बालक की शिक्षा का आरम्भ एक उपयोगी उद्योग सिखाने से करना चाहता 
हूँ और बालक को प्रशिक्षण आरम्भ होने के क्षण के साथ ही उत्पादन के 
उपयुक्त करना चाहता हूँ । इस प्रकार प्रत्येक शाल्र इस शर्तें पर स्वाव- 
लम्बी बनायी जा सकती है कि शाला का उत्पादन राज्य ले ले। 

“मेरा विचार है कि इस प्रकार की शिक्षण-पद्धति में बुद्धि और 
आत्मा का उच्चतम विकास सम्भव है। शर्त यही है कि प्रत्येक उद्योग को 
आज की तरह केवल आंशिक रूप में न सिखाया जाय, बल्कि वैज्ञानिक 
ढंग से सिखाया जाय, अर्थात्‌ बालक को हरएक पद्धति के कारण और 
परिणाम का ज्ञान होना चाहिए ।” 

यह शिक्षण में नयी और महान्‌ क्रान्ति की गंगोत्री थी। गांधीजी नें 
अक्तूबर १९३७ में वर्धा में सामाजिक एवं शैक्षणिक कार्यकर्ताओं का 
एक सम्मेलन बुलाया, जिसमें इस बुनियादी या नयी तालीम के सामान्य 
सिद्धान्त मान्य किये गये और डॉ० जाकिरहुसेन की अध्यक्षता में कमेटी 
बतायी गयी, जो इस शिक्षण की योजना और पाठय-क्रम तेयार करे। 
कुमारप्पा इस समिति के सदस्य बने और इस प्रकार आरंभ से ही बुनियादी 
तालीम से उनका निकट का संबंध बना और बराबर बना रहा। 

लोकतांजिक नागरिकता के लिए शिक्षण की चर्चा करते हुए उन्होंने 
कहा, अगर हम चाहते हैं कि प्रत्येक नागरिक राष्ट्र के प्रति अपने उत्तर- 
दायित्व का वहन करे तो हमें उसके शिक्षण के लिए शाला की व्यवस्था 
करनी होगी । यह तभी संभव है कि जब उसके दैनिक जीवन के कार्य- 
क्रम की इस प्रकार की व्यवस्था की जाय कि वह उसे करते हुए जिस 
दिशा में हम चाहते हैं, उस दिशा में उसका विकास होता जाय। काम ही 
व्यक्तित्व के विकास की स्थायी शाला है। अतः हमें इस प्रकार का काम 
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देना होगा, जिससे नागरिकता का स्वस्थ विकास हो । यह विकेन्द्रित 
उद्योगों से हो सकता है ।” 

आयोजन. के संबंध में कुमारप्पा' की राय है: मानव-केन्द्रित 
योजना के लिए प्रारंभिक शिक्षा की ऐसी समुचित पद्धति अनिवार्य है। 
यहाँ सावधानी से प्रशिक्षित अध्यापकों की आवश्यकता है, जो बालकों 
के प्राकृतिक. झुकावों का अध्ययन करें और अपने प्रभाव में आनेवाले 
प्रत्येक बालक के. जीवन और काय को सही दिशा में मोड़ दें। बुनियादी 
तालीम की वर्धा-योजना इस काय की उचित पद्धति है। स्त्रियों और 
बालकों की शिक्षा से आरम्भ करके रचनात्मक कार्यक्रम, जो चरखा 
संघ और ग्रामोद्योग संघ के मार्फंत आर्थिक जीवन में चलते हैं, उनमें एसे 
आथिक आयोजन की व्यवस्था है, जहाँ हिसा-मानव जीवन का प्रमुख अंग 
नहीं बनेगी।” कुमारप्पा हिन्दुस्तानी तालीमी संघ के निर्माण के बाद उसके 
भी सदस्य रहे, क्योंकि शिक्षण-संबंधी कार्य में उतकी रुचि अत्यन्त वास्त- 
विक और सातत्ययुक्त थी । और दूसरी बात यह है कि नयी तालीम 
में शिक्षित बालक-बालिकाएँ ही ऐसे समाज में अपना योगदान देने के 
उपयुक्त हो सकते हैं, जो अहिसा या शान्ति के अर्थशास्त्र के आधार पर 
निर्मित है और अहिंसक तथा शोषणहीन अथवा शात्तिपूर्ण सामाजिक 
और आशिक व्यवस्था तो कुमारप्पा के कार्यक्रम के मूल लक्ष्य 
हीथे। .. 

यह स्वाभाविक ही था कि मगनवाड़ी, जो ग्रामोद्योगों का शोध और 
और अध्ययन-केन्द्र होने के साथ-साथ प्रशिक्षण, कार्य तथा जीवन-केन्द्र 
भी थी, नयी तालीम के प्रयोग और शिक्षण का केन्द्र भी बनती । कुमारप्पा' 
की प्रेरणा से प्रौढ़-शिक्षण के एक समग्र तथा शक्तिशाली केन्द्र के रूप में 
मगनवाड़ी का विकास हुआ। वहाँ ग्रामोद्योगों के विभिन्न विभागों के 
उत्पादक कार्य को आधार माना गया तथा पोषणशास्त्र, स्वास्थ्य तथा 
सफाई, भूगोल और इतिहास, गणित और विज्ञान, अर्थशास्त्र तथा समाज- 
शास्त्र, भारतीय तथा विश्व-संस्कृति और सर्वोदय के विचार को अर्थशास्त्र 
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के साथ समन्बित कर दिया गया और वहाँ आमोद्योग-तयी तालीम' के 
विद्यार्थियों को प्रशिक्षण दिया जाने लगा । कक 

कुमारप्पा अपने जीवन और व्यवहार से प्रशिक्षण देते थे । वे बुनियादी 
तालीम के स्वाभाविक नेताओं में से थेः। वे स्वयं अपने आचरण और 
व्यवहार में कड़े थे और दूसरों से भी इसी कड़ाई की अपेक्षा रखते थे, पर 
बालकों के साथ वे हमेशा कोमलता तथा विनोद के साथ पेश आते थे और 


बच्चों के साथ तो बच्चे बनकर घुल-मिल जाते थे। ७ 
नो 
कुशल सम्पादक और लेखक 


बचपन में कुमा रप्पा का झुकाव इंजीनियरिंग की तरफ था। उनकी 
बृहन ने लिखा है, (एक बार हम लोग नीबुमंगलम्‌ शहर जा रहे थे । 
जैसे ही हम लोग रेलगाड़ी से उतरे, सबका ध्यान सामान उतारने और 
संभालने में छग गया । कुमारप्पा उस समय मुश्किल से तीत-चार साल 
के होंगे। वे वहाँ नहीं मिले, तो उनकी खोज शुरू हुई। ढूँढ़ते-ढूंढ़ते 
वे इंजन के पास मिले। जब कुमारप्पा से पूछा गया कि यहाँ क्‍या कर 
रहे थे ? उन्होंने जवाब दिया, मैं यह देख रहा था कि यह इंजन कैसे चलता' 
है ?” हाईस्कूल में इतिहास में बहुत कमजोर थे और गणित में 
बहुत होशियार थे। तब अध्यापकों के ध्यान दिलाने पर उन्होंने इतिहास 
का अत्यंत परिश्रमपूृ्वेक अध्ययन किया । परिणामस्वरूप गणित में 
अंक कम आये और इंजीनियरिंग सीखने की बात वहीं रह गयी । फिर वे 
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हिसाब और ऑडिट की ओर बढ़े । अमेरिका जाने पर कुमारप्पा ने 
व्यावसायिक प्रशासन में बी० एस-सी० की डिग्री ली और अथ॑ंशास्त्र में 
एम० ए० किया । 


इसी बीच अमेरिका में साहस का अथ शास्त्र (920707%70९$४ 0६ ९708४- 
[778८) विषय पर सेमिनार में शामिल हुए, जिसके संचालक डॉ० एच० 
जें० डवनपोर्ट थे। वे अर्थशास्त्र के उस संप्रदाय के नेता थे, जिनका विश्वास 
था कि अर्थशास्त्र में व्यक्तिगत मुनाफे के अलावा और किसी बात का 
ख्याल नहीं किया जाना चाहिए। उनका विचार था कि उत्पादन का लक्ष्य 
क्रमशक्ति बढ़ाना है। हमें इसमें कोई नतिक मूल्य या सामाजिक विचार 
नहीं घुसाने चाहिए । कुमारप्पा को यह आर्थिक दर्शन बिलकुल गलत 
प्रतीत हुआ। उन्होंने अपनी पूरी बुद्धि और शक्ति से इसका विरोध किया। 
इससे कुमारप्पा के अथंशास्त्र-संबंधी विचारों में परिपक्वता आयी और 
वे नेतिक और सामाजिक दृष्टिकोण से इस पर विचार करने लगे। वहीं 
उन्होंने राजस्व और हमारी दरिद्रता संबंधी निबन्ध तेयार किया था। 
उसीके कारण उनका गांधीजी से सम्पक हुआ और उसे उन्होंने अपने 
पत्र यंग इण्डिया में क्रमिक रूप से प्रकाशित करने की इच्छा प्रकट की थी। 
कुमारप्पा के विचारों की परिपक्वता, अ्थंशास्त्र-संबंधी दृष्टिकोण की 
मौलिकता और शुद्धता तथा अंग्रेजी भाषा में अभिव्यक्ति की सशक्तता 
और तेजस्विता को गांधीजी ने पहली निगाह में ही परख लिया था । 
इसलिए गांधीजी ने यह तय किया कि उतकी गिरफ्तारी के बाद महादेव- 
भाई देसाई यंग इण्डिया का संपादत करेंगे, कुमारप्पा महादेवभाई की 
मदद करेंगे और नियमित रूप से यंग इण्डिया में लिखेंगे। कुमारप्पा बोले, 
“मैं न॒ तो गांधी-दर्शन के संबंध में कुछ जानता हूँ, न यंग इण्डिया की पर- 
म्परा को और उसमें अब तक क्या-क्या छपा है, न उससे परिचित हूँ और 
न मैं सम्पादक की कुर्सी पर बैठना ही जानता हूँ । में तो धूलभरी खाता- 
बहियों के आडिट को ही अच्छी तरह समझता हूँ । अत: अच्छा हो, यदि 
आप मुझे इसी प्रकार का काम दें और लिखने-लिखाने के काम से बच 
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जाने दें ।” गांधीजी ने अपने तरीके से बहुत कुशछता और सहानुभूति- 
पूर्ण ढंग से जवाब दिया, आपकी लेखन-संबंधी योग्यताओं के निर्णय की 
जिम्मेदारी तो पत्र के सम्पादक की है। निर्णय मुझे करना है, आपको 
नहीं । इसलिए में आपको इस पत्र के लिए लिखने को आमंत्रित करता 
हूँ। हमारे यहाँ प्रत्येक लेख के अन्त में लेखक का नाम प्रकाशित करने की 
परम्परा है। अगर आप कोई रही चीज भी लिखते हैं तो दोष मुझ पर 
आयेगा और लोग कहेंगे कि महात्मा गांधी का पत्र रही लेख छापता है। 
पर यदि आप एसी चीज लिखते हैं, जिसकी जनता सराहना करे तो लोग 
सारा यश कुमारप्पा को देंगे, जिन्होंने गांधीजी के पत्र में लेख लिखा है।” 
कुमारप्पा को निरुत्तर होना पड़ा। गांधीजी का जादू उन पर पूरी तरह 
चल गया था। और परिस्थिति भी ऐसी बनी कि महादेवभाई पहले ही 
गिरफ्तार हो गये, इसलिए गांधीजी के गिरफ्तार होते ही यंग इण्डिया के 
सम्पादन की पूरी जिम्मेदारी उन्हें उठानी पड़ी । इस प्रकार जब कभी 
गांधीजी और महादेवभाई जेल में हों तो कुमारप्पा को यंग इण्डिया के 
सम्पादन का भार सँभालना पड़ता था, हालाँकि सरकारी कारनामों की 
उनकी आलोचना इतनी कड़वी और तेज होती थी कि वे भी जेल के 
बाहर ज्यादा समय तक नहीं रह पाते थे। 

नमक-सत्याग्रह के समय कुमारप्पा ने शिक्षित यूरोपियन साजण्ट के 
पाशविक व्यवहार की कड़ी निदा की । गांधीजी के एक साथी को यहूँ 
अच्छा नहीं लगा और उन्होंने इस मामले की शिकायत गांधीजी से की । 
गांधीजी ने बहुत विनोदपूर्ण ढंग से इस शिकायत को उड़ाते हुए कहा, 
“कुमारप्पा मद्रास के रहनेवाले हैं। मद्रास छाल मिर्चों के लिए प्रसिद्ध है। 
लाल मिर्च कुमारप्पा के खून में घर कर गयी है । तब हम कुमारप्पा के 
शरीर से तीखेपन को कंसे दूर कर सकते हैं ?” सचमुच मिर्च का यह 
तीखापन ही कुमारप्पा की विशेषता थी । 

कुमारप्पा के सम्पादक रहने के कुछ ही समय के बाद जिस प्रेस से यह 
छपता था, उसे सरकार ने जब्त कर लिया। कुमारप्पा ने साइक्लोस्टाइल 
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करके पत्र निकालना शुरू कर दिया । उपर्युक्त साथी को कुमारप्पा की 
यह बात भी नापसन्द रही । उन्होंने कहा, इसमें हिंसा की गंध है।” 
कुमारप्पा ने कहा, “मेरी जिम्मेदारी सत्याग्रह के समाचार प्रकाशित करने 
की है। अगर प्रेस जब्त हो जाय तो नियमित रूप से समाचार प्रकाशित 
करने के लिए अन्य साधनों का उपयोग करना होगा ।” 
हु शिकायत भी गांधीजी के पास गयी । गांधीजी कुमारप्पा के दृष्टि- 
कोण से सहमत थे। पर उन्होंने उस साथी या कार्यकर्ता को एक सुन्दर 
उदाहरण देकर उनका समर्थन किया। उन्होंने कहा, 'मान लीजिये, आपके 
पास एक गाय है। वह बाहर घूमने गयी है। पड़ोसी की उस पर बुरी 
नजर है। वह आपसे पूछता है कि गाय कहाँ है, आप क्‍या जबाब देंगे ? ” 
यंग इण्डिया में ही भारत के लॉड बिशप और मेद्रापॉलिटन डी० 
एस० वेस्टकॉट के नाम कुमारप्पा का प्रसिद्ध पत्र छपा था। यह पत्र डॉ० 
बेस्टकॉट के उस लेख के विरोध में था, जिसमें उन्होंने गांधीजी के अहिसक 
युद्ध का विरोध किया था और अपने दृष्टिकोण के समर्थन में ईसाई धर्म- 
शास्त्र की पुस्तकों के उदाहरण देकर यह प्रमाणित करने का प्रयत्न किया 
था कि गांधीजी का आन्दोलन ईसामसीह की शिक्षा के विरुद्ध है। कुमारप्पा 
ने बहुत योग्यता के साथ बिशप महोदय के बिचार का उत्तर दिया और 
गांधीजी के विचारों का समर्थन ईसाई धर्म के आधार पर किया। 
कुमारप्पा का वह पत्र बहुत महत्त्वपूर्ण है। कुमारप्पा के लेख बहुत व्यापक 
रूप से प्रकाशित हुए और चर्चा के विषय बने । उस जमाने में बहुत से 
देनिक और साप्ताहिक पत्रों में उनके लेख नियमित रूप से उद्धत किये 
जाते थे । 
.. निश्चय ही सरकार यंग इण्डिया के इस नौजवान समभ्पादक और 
कड़वे आलोचक को बहुत दिनों तक बाहर नहीं रख सकती थी । अतः 
उन पर यंग इण्डिया के मात कानून से बनी हुई सरकार के खिलाफ 
विद्रोह और घृणा फेलाने का आरोप लगाया गया। कुमारप्पा ने मजिस्ट्रेट 
के सामने जो बयान २५ फरवरी सन्‌ १९३१ को दिया, उसमें उन्होंने 
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सरकार के कानून से निर्मित होने, जनता में घृणा और विद्रोह फैलाने के 
आरोप और उस अदालत की कुमारप्पा को सजा देने की क्षमता' की 
धज्जियाँ उड़ा दीं। 

जब गांधीजी और महादेवभाई दोनों गोलमेज परिषद्‌ के लिए इंग्लेण्ड 
. गये तो फिर उन्हें यंग इण्डिया के सम्पादन का भार सँभालना पड़ा । 
कुमारप्पा के लिए यंग इण्डिया का सम्पादक होना मानो सरकार के 
लिए स्थायी चुनौती थी। उनको फिर ढाई वर्ष की कड़ी सजा दी 
गयी । 

बाद में मगनवाड़ी की स्थापना होने पर रचनात्मक कार्य के संबंध में 
शोध, अध्ययन, प्रशिक्षण और प्रसार की दृष्टि से जनवरी सन्‌ १९३७ से 
ग्रामोद्योग पत्रिका का प्रकाशन उनके सम्पादकत्व में आरम्भ हुआ। यद्यपि 
अब कुमारप्पा का, उनके कार्य का और पत्निका का क्षेत्र बिलकुल अलग 
था, फिर भी वे सरकार तथा विरोधियों की कड़ी आलोचजत्ा किये बिना 
नहीं रह सकते थे। वे रचनात्मक कार्य के विधायक पहलुओं के जितने 
माहिर थे और उनमें जितनी रुचि लेते थे, उससे कम रुचि रचनात्मक कार्य 
के विरोधियों की आलोचनाओं का जबाब देने में नहीं लेते थे। जिस किसी 
ओर हिंसा या अन्याय होता हो तो उसकी आलोचना करने से वे अपने- 
आपको नहीं रोक पाते थे । सम्पादक की हैसियत से उसे वे शायद अपना 
पवित्र कतंव्य ही मानते थे | सचम्‌च गांधीजी की भाषा में कहा जाय तो 
मद्रासी लाल मिचों का असर उनके खून में ही था। परिणाम यह हुआ कि 
सन्‌ १९४२ के दिसम्बर के अंक में ग्रामोद्योग पत्रिका में एक लेख प्रकाशित 
हुआ, जिसका शीर्षक था रोटी के बदले पत्थर' | इस लेख में अंग्रेजों की 
मद्रास्फीति की कटनीति और उसके माफेत गरीब जनता की खली लट 
का पर्दाफाश किया गया था। जब कुमारप्पा पर मुकदमा चलाया जा रहा 
था, तब एक बड़ी मजंदार घटना घटी। सरकारी वकील ने बहुत योग्यता 
के साथ इस मामले की पेरवी की। निर्णय सुनाते समय जज ने सरकारी 
वकील की इस बात के लिए तारीफ की कि उन्होंने एक कठिन और तकनीकी 
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मामले को बहुत योग्यतापूवंक समझा है और अदालत को उसे समझने 
में मदद की है । द 

इस पर सरकारी वकील ने बीच में बोलते हुए अदालत को बताया 
कि “मैं तो स्वयं कदी की सलाह के अनुसार ही काम कर रहा हूँ, क्योंकि 
अर्थशास्त्र के कोई भी प्राध्यापक सरकारी वकील को उस मामले को 
समझने में मदद नहीं दे सके थे।” सारी अदालत यह सुनकर हँस पड़ी । 
यह इस बात को भी सूचक है कि कुमारप्पा का सत्य और अहिंसा 
का विचार कितना ऊँचा था और उनका अथंशास्त्र-संबंधी दृष्टि- 
कोण कितना नया और मौलिक था। पर सम्पादक की हैसियत से 
फिर भी कुमारप्पा को ढाई वर्ष की कड़ी सजा दी गयी । जेल से लौटने 
के बाद फिर कुमारप्पा ने 'ग्रामोद्योग पत्रिका' का भार संभाल लिया। 
आजादी के बाद जब उन्होंने गांधीजी के और स्वयं के सपनों को छिन्न- 
भिन्न होते देखा, केन्द्र तथा प्रान्त की कांग्रेसी सरकारों को लगातार दूर 
हटते और अवहेलना करते देखा तथा चारों और उच्च वर्गों में फैले हुए 
विलासिता और हास के वातावरण को सघन होते देखा, तो कुमारप्पा 
के लिए इन सबको सहन करना कठिन हो गया और ग्रामोद्योग पत्रिका 
के मार्फत फिर उनकी वाणी आग उगलने लगी। स्वाभाविक ही 
वे सरकारी क्षेत्रों में उत्तरोत्तर अधिकाधिक अलोकप्रिय होते गये । इन 
वर्षों में कई बार इस प्रकार की बात भी सुनी गयी कि कुमारप्पा को जेल 
के सीखचों में बन्द कर दिया जाना चाहिए । पर कांग्रेस के कर्णधारों और 
कांग्रेस-संगठन में जो कुमारप्पा का स्थान बन गया था और रचनात्मक 
कार्य से भी देश में जो उनकी प्रतिष्ठा बनी थी और सबसे ज्यादा शायद 
इस कारण से कि श्री जवाहरलाल नेहरू केन्द्रीय सरकार के कर्णधार 
थे, इसलिए आजाद हिन्दुस्तान में उन पर हाथ नहीं डाला गया । वैसे भी 
उनकी शारीरिक स्थिति जेसी बन गयी थी, उसके कारण उन्हें सभी 
सावंजनिक कार्यों से अवकादझ लेकर विश्राम के लिए चला जाना पड़ा । 
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कुछ भी हो, एक कुशल सम्पादक और सफल लेखक के लिए जो गुण 
चाहिए--व्यापक सहानुभूति, सबसे महत्त्वपूर्ण विषय को चुनने की शक्ति 
और अत्यन्त प्रभावपूर्ण वाणी में उसे अभिव्यक्त करने की क्षमता, 
ये तीनों बातें कुमारप्पा में भरपूर थीं। इसलिए चाहे कुमारप्पा यंग 
इण्डिया और ग्रामोद्योग पत्रिका जैसे छोटे साइज के. साप्ताहिक और 
मासिक के ही सम्पादक रहे हों, पर उनके सम्पादकीय ज्ञान और कौशल 
की धाक इस देश में बराबर मानी जायगी और भारतीय सम्पादन-कला के 


इतिहास में उनका विशिष्ट स्थान रहेगा। ७ 


द्स 


कथनी तथा करनी का तादात्य : 
व्यक्ति की समग्रता तथा तेजखिता 


कुमारप्पा डीलडौल से लम्बे, तगड़े और मजबूत थे। वे आरम्भ 
से मेहनती और तेज दिमाग के व्यक्ति थे । गणित उनका अत्यन्त प्रिय 
विषय था। पर परिश्रम करके उन्होंने इतिहास, अथशास्त्र तथा 
समाजजश्ञास्त्र पर भी अधिकार प्राप्त कर लिया था। यंत्रों में भी उन्हें 
रुचि थी । जिज्ञासा और विवेचन, दोनों उन्हें बहुत प्रिय थे । 

कुमारप्पा विशेष प्रकार से भावनाशील भी थे। ईसामसीह और गांधी, 
दोनों का उनके जीवन पर सबसे अधिक असर रहा । भगवान्‌ की पूजा 
जनता की सेवा में' यह सूत्र उनके जीवन में ईसामसीह से आया। 
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सेवा का यह पाठ उन्होंने माता से पढ़ा । वे केवल दार्शनिक या धामिक 
चिन्तन की दृष्टि से दान और परोपकार के समर्थक नहीं रहे, बल्कि क्रिया- 
त्मक रूप से यह सेवा किस तरह की जाय, इसके जो व्यवहार-पाठ माता 
ने पढ़ाये, वे उनके जीवन में भारतीय क्षेत्र और गांधी के दशन और नेतृत्व 
से सींचे जाकर बहुत व्यापक और गहरे गये । द 

भारतीय जतता की गरीबी, उसकी पराधीनता और शोषण के अध्ययन 
ने उनके ज्ञान तथा भावना से परिपुष्ट व्यक्तित्व को एकदम क्रान्तिकारी 
बना दिया। पर वे गांधी-प्रभाव के कारण अहिसक क्रान्तिकारी बने । 
क्रान्तिकारी के रूप में अन्याय और शोषण के विरुद्ध उनकी आत्मा और 
वाणी आग उगलती थी। वह किसी भी प्रकार के अन्याय, चाहे वह किसी 
भी स्रोत से हो, सहन ही नहीं कर सकते थे । अपने विरोध को वे सदा 
कड़े शब्दों में व्यक्त करते थे। उन्हें सत्य और असत्य के बीच में, यथार्थे 
और आदर्श के बीच में, बीच की स्थिति मान्य नहीं थी । मध्यम-मार्ग 
से उन्हें चिढ़ थी। यही कारण था कि वे विशेष लोक-संग्रह नहीं कर सके 
और लोग उनसे डरते भी थ । 

अहिंसक क्रान्तिकारी होने के नाते जहाँ उन्होंने शोषण तथा अन्याय 
का विरोध किया और जेल की यात्रा तथा कष्ट स्वीकार किया, वहाँ 
शोषणहीत अहिंसक समाज-व्यवस्था के निर्माण हेतु अध्ययन, शोध, प्रशि- 
क्षण, शिक्षण आदि के रचनात्मक कार्यों का भी आयोजन किया । यही 
कारण था कि उन्होंने देश के विभिन्न प्रान्तों में आथिक सर्वेक्षण और 
अध्ययन का काये हाथ में लिया । उन्होंने अखिल भारत ग्रामोद्योग संघ 
की स्थापना की, मगनवाड़ी और पतन्नयी-आश्रम को जन्म दिया, पाला- 
पोसा और बढ़ाया अहिसक क्रान्ति के इस पहल में कुमारप्पा का विशिष्ट 
योगदान रहा और उनका व्यक्तित्व बहुत चमको' । द 

' ' इस देझ्ष-के इतिहास में २०वीं शताब्दी का पूर्वार्ष गांधीजी के ताम 

से अथवा भारतीय पुरुषार्थ के स्वर्णयूग के नाम से प्रसिद्ध रहेगा। इस 
यूग में, इस देशमें, गांधी, रवीन्द्रनाथ और अरविन्द जेसे यूग-पुरुष जनमे, 
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जिनका स्थान विश्व के इतिहास में उल्लेखनीय और महत्त्वपर्ण माना 
जायगा । इसी यूग में गांधीजी के नेतृत्व में भारतीय स्वाधीनता का जो 
विराट प्रयास चला और जिसे गौरवपूर्ण सफलता १९४७ में प्राप्त हुई; 
उसके साथ ही सुन्दर समाज के निर्माण के कार्य क्रम के रूप में जो संगठित 
ओर सामूहिक प्रयास देशभर में स्थान-स्थान पर चले, वे भी भारतीय 
ऋन्ति की एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण दिशा का संकेत करते हैं । तीसरी बात 
यह कि भारत की स्वाधीनता और समृद्धि का जो आदर्श इस यूग के 
भारतीय मनीषियों ने देश के सामने रखा, वह संकुचित अर्थ में भारत 
के राष्ट्रीय उत्थान का ही नहीं था; वह दुनियाभर के शोषित और 
पराधीन देशों के लिए भी था ओर न वह केवल पराधीन देशों के स्वराज्य 
के ही लिए, बल्कि वह समग्र मानव-जाति की स्वाधीनता, समानता 
और बच्घृुत्व के लिए आदर्श था । भारतीय स्वाधीनता या हिन्द 
स्वराज्य इसका आवश्यक तथा महत्त्वपूर्ण, पर एक अंग्रमात्र था। इस 
विराद प्रयास में उपर्युक्त महान्‌ नेताओं के बाद जिन विशिष्ट पुरुषों ने 
उनकी सहायता की, उसके दशेन, चिन्तन और कार्य को समृद्ध किया, अपना 
समग्र चिस्तव और समग्र शक्ति इस महान्‌ यज्ञ में समर्पित कर दिया, 
उन्हीं महान्‌ आत्माओं में कुमारप्पा का स्थान है और बहुत विशिष्ट तथा 
ऊँचा स्थान है। वे न केवल भारतीय आजादी के प्रमुख सेनानी थे, ते 
केवल रचनात्मक कार्यक्रमों, खासकर आमोद्योगों, के उन्नायकों और 
प्रस्थापकों में थे, बल्कि इन दोनों से बढ़कर वे सत्य, अहिसा पर आधा- 
रित अहिसक या सर्वोदिय समाज-रचना के बड़े-से-बड़े संदेशवाहकों में थे 
और उस नाते जब तक सर्वोदिय-समाज की स्थापना इस दुनिया में नहीं हो 
जाती या जब तक इस प्रकार की समाज-रचनता का प्रयास इस देश में 
और दुनिया में चलता रहेगा, कुमारप्पा का व्यक्तित्व, खासकर अथ- 
रचना की दृष्टि से, बराबर आदर के साथ मान्य किया जायगा और वह सदा 
अध्ययन, मतन और चिल्तन तथा अनुसरण का विषय बना रहेगा। ७ 


तीसरा भाग 


विचार 


रह 


७ 


सामान्य अथंशाश्र 


गांधी-अर्थनी ति की बुनियाद 

अगर कोई यह पूछे कि गांधी का जो अधंशञास्त्र है, उसके क्या उसूल 
हैं, तो हम यही कहेंगे कि ऐसी कोई चीज ही नहीं है । गांधीजी के लिए 
तो अर्थशास्त्र जीवन के एक तौर-तरीके का हिस्सा है। अथशास्त्र 
पर लिखी जानेवाली किताबों में जो आम कायदे-कानून बताये जाते हैं, 
वे किन्‍्हीं उसूलों के मातहत होते है। लेकिन गांधी अर्थ-विचार में ऐसा भी 
नहीं होता। सिर्फ दो जीवन के उसूल हैं, जिनके मातह॒त गांधीजी के 
आथ्थिक, सामाजिक, राजकीय और दूसरे सभी ख्यालात हैं। वे हैं सत्य 
और अहिसा। इन दो कसौटियों पर जो चीज खरी नहीं उतरती, उसे 
गांधीवादी नहीं कहा जा सकता । अगर चीजों की कोई सूरत ऐसी बन 
जाती है कि उससे हिसा पंदा हो या उसमें झूठ की जरूरत पड़ जाय, तो' 
हम उसे गर-गांधीवादी कह सकते हैं । 

इन दो उसूलों को हम ले और जीवन के हर पहलू में इन्हें छागू कर 
यह देखें कि कहाँ सत्य है, कहाँ अहिसा पैदा की जा सकती है। अगर ये 
मकसद हासिल न हों, तो उन रास्तों को छोड़ देना चाहिए। द 

अगर हम इन्सानी खानदान को लें, तो अपने नजरियों के मृताबिक 
हम पाँच अलग-अलग जातियों में बाँठ सकते हैं। यह चीज हमें जानवरों 
की मामूली जिन्दगी में भी मिलती है। मिसाल के तौर पर चीते को लीजिये, 
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जो सबसे ज्यादा हिंसक और बेरहम है। यह अपनी माली जिन्दगी के लिए 
क्या करता है? अपना खाना कैसे पाता है ? जानवरों को या जो 
मिल जाय, उसे मारकर खाता रहता है। चीता कुछ पैदा नहीं करता, 
पैदावार के काम में रत्तीभर मदद नहीं पहुँचाता, लेकिन बगर पंदा किये 
सिर्फ खा डालता है। यह नमूना है बिता पंदावार किये खर्चे करने का । 
और चीता रहता कहाँ है? पहाड़ियों में, गुफाओं में, खनन्‍्दकों में। 
इसलिए जहाँ तक चीते के खाने का वास्ता है, वह आदमखोर है और 
'इसके रहन-सहन का ढंग लुटरा है। 

बन्दर को लीजिये । यह अपनी खुराक कंसे पाता है ? इधर-उधर 
यह फल तोड़ा, यह पत्ती ली, वह ली, यह लिया, वह लिया, यानी लूट 
मचाता है। बन्दर अपनी खुराक देनेवाले साधन को खतम नहीं कर डालता 
है, लेकिन जो मयस्सर होता है, उसे ले लेता है। चीते और बन्दर की 
मिसालों से दो रास्ते साफ समझ में आ जाते हैं। दोनों ही बिना कुछ पेदा 
किये खर्च करते हैं और जो सामने पड़ गया, उस पर गुजर करते हैं। 
जरा दूर तक देखें, तो पता चलेगा कि दोनों की एक-सी हालत है, लेकिन 
जब यह सवाल आता है कि हिंसा कितनी हो रही है, तो दोनों में फके 
मालूम पड़ता है। चीता बन्दर के मुकाबले कहीं ज्यादा हिसक है। बन्दर 
अपनी खुराक के साधन को तबाह नहीं कर डालता । एक आदमखोर है, 
दूसरा छूटेरा। दोनों खुदखोर हैं। अपना फर्ज निभाने का उनमें कोई 
माह्दा ही नहीं है। वे केवल अपनी भूख, लालच ओर खुदखोरी के तौर 
पर--जितकी बुनियाद हक या अधिकार पर है--सोच सकते हैं। 

अब हम तीसरी हालत पर आते हैँ, जिसमें फर्ज और हक का सन्तुलून 
है । इसको हम कारोबारी सूरत कह सकते हैं। घरों के अन्दर छोटी- 
छोटी चिड़ियों के घोंसलों को देखिये । अपनी चोंच से वह तिनके, फूस, 
रूई वगरह जमा करके घोंसला बनाकर रहती है। वह घोंसला ऐसी जगह 
बनाती है, जहाँ बिल्ली न पहुँच सके । मेहनत और दूरंदेशी से तैयार की हुई 
पनाहगाह में उन्हें मजा आता है। यह हुआ पैदा करके खर्च करता । 
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बिड़िया निजी मालिकी का हक बरतती है। क्योंकि अगर दूसरी चिड़िया 
आये, तो वह चोंच मारकर उसे भगा देगी। इसमें हक और फज मिले हुए हैं। 

चौथी सूरत गिरोहबन्दी की है, जिसमें शहद की मक्खी आती है । 
वह शहद किस तरह जमा करती है ? उसे वह लाकर छत्ते में भर देगी । 
'वह यह नहीं करती कि छत्ते में कोई खास छंद मेरा है। सारे गिरोह के फायदे 
के लिए वह जमा करती है। जब एक मक्खी शहद लाती है, तो छत्ते में 
छाकर उसे रख देती है और सब मक्खियों के इस्तेमाल के लिए उसे छोड़ 
देती है। वह अपने निजी ख्चे के लिए नहीं, बल्कि सबके खर्च के लिए 
पंदा करती है। सारी मक्खियाँ एक खानदान की तरह रहती हैं। इसमें 
हुक के जज़्बे के बजाय फर्ज का जज़्बा ज्यादा तगड़ा है। पैदावार खर्च से 
ज्यादा है और बचत सबके काम आती है। इसके बाद पाँचवीं सूरत है, 
हमने ऊपर घोंसले बनानेवाली चिड़िया की चर्चा की है। मान लीजिये, 
'उसको एक बच्चा हुआ । सुबह को वह निकल पड़ी । अनाज के दाने 
वगरह जो मिले, जमा कर लाती है और बच्चे को खिलाती है। वह 
यह नहीं कहती कि चीज मेरी लायी हुई है, इसलिए उसे निगल जाने 
का मुझे ही हक है। वह उसे बच्चे के पास ले जाकर उसे खुद खिलाती 
है। क्‍या वह यह सोचती है कि बड़ी होने पर यह मुनिया मुश्न बूढ़ी माँ को 
खिलायेगी ? नहीं, ऐसी कोई बात नहीं है। वह जो देती है उसे वापस 
थाने का कोई ख्याल उसे नहीं होता । वह यह सब अपने फर्ज के आधार 
पर करती है । इसको हम माँ की अर्थनीति या सेवा-अर्थनीति कह सकते हैं। 

आथ्थिक सरगरमियों के विचार को हम इन पाँच तरह की सूरतों से 
जाहिर कर सकते हँ--आदमखोर, लटेरा, कारोबारी, गिरोहबन्द ओर 
सेवा । इन सबके उसूल अलग-अलग हैं। आदमखोर में खुदखोरी ओर 
और हक का बोलबाला है और बिना पंदा किये खर्चे किया जाता है। दूसरी 
सूरत में भी यही बात है, पर हिंसा कम है। तीसरी में पैदावार और खर्चे 
दोनों हैं, चौथी-गिरोहबन्दी-में खर्च कम, पैदावार ज्यादा और पाँचवीं 
में सेवा ही सेवा, जिसमें इनाम का कोई रुयाल ही नहीं है। 
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इन्सानी समाज में भी पैदावार और खर्च के यही तरीके हमें मिलते 
हैं। चोर और डाक्‌ समाज के आदमखोर हैं, क्योंकि वे आदमियों को मार 
डालते है और दौलत पैदा करने के लिए कुछ काम किये बिना जो चाहते हैं 
पा जाते हैं। सड़क पर कोई बच्चा हो तो वे जंवर उतारकर चम्पत हो 
जाते हैं। ये समाज के आदमखोर हू । 


लटेरा : फर्ज कीजिये, आप रेल का टिकट खरीदने गये हैं । आप 
कतार लगाकर खड़े है। पीछे से कोई आया और, आप तो सामने खिड़की 
की तरफ देख रहे हैं, उसने चुपके से आपकी जेब में से बटुआ निकाला 
और नौ दो ग्यारह हो गया। यह लुटरों का काम है। लुटेरा इसी फिराक 
में रहता है कि उसकी हवा भी किसीको न लगे। लटेरेपन की अच्छी 
मिसाल पाकेटमार है। 


कारोबारी: इसकी अच्छी मिसाल किसानों की है। थे जमीन 
जोतते हैं, बीज बोते हैं, सख्त मेहनत करते हैं और अपनी मेहनत का खाते 
हैं। इन्सान जब हैवानियत के दायरे से निकला तो उसने खेती पहले पकड़ी । 
इस हालत में वह अपने हक और फर्ज दोनों को समझता है और दोनों का 
तालमेल रखता है। इसीको हम सभ्यता का सबेरा कह सकते हैं। पहले- 
वाली दोनों जंगली सूरतें हैं। कारोबारी सूरत होने पर सभ्यता शुरू होती है। 

गिरोहबन्द-अर्थनीति : इसकी मिसाल है-मिला-जुला हिन्दू-परि- 
वार। एक भाई काम तो करता है, लेकिन वह यह नहीं सोचता कि 
चूंकि मेने खुद काम किया है, इसलिए कमाई या दौलत मेरी है। उसमें 
एकता का भाव रहता है । और एक गिरोह के लिए काम करने 
का जज़्बा रहता है। 

सेवा-अरथंनीति : इसकी सबसे अच्छी मिसाल माँ है। माँ बच्चे के 
लिए काम करती है, लेकित वह किसी इनाम की तमन्ना नहीं करती, सेवा 
ही उसका इनाम है। 


इसी तरह से यह भेद हमें अपने जीवन में, सरकार में, राष्ट्रों वगैरह 
में मिलते है । 
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जीवन के आधार तरह-तरह के होते हैं । वह जीवन, जिसका आधार 
दूसरे लोगों की जान ले लेना या उनके हकों को मारना हो, जैसा 
साम्राज्यशाही में होता है, जंगली अथैनीति है। इस नीति से दूसरे 
मुल्क दबा लिये जाते हैं और ताकतबर मुल्क या दल कमजोरों के ऊपर 
बैठकर उन्हें चूसा करते हैं। यह आदमखोर अथेनीति है। 

१. राजकाजी तौर पर हिन्दुस्तान अंग्रेजों का गुलाम था। यह 

. आदमखोर अर्थनीति की मिसाल है। 

२.. दूसरों पर आथिक दबाव डालना, अमेरिका का जगह-जगह 
दखल देना, लटरी अर्थंनीति की मिसाल है। 

३. कारोबारी अथतीति : पुराने जमाने में हमारे देश में जो खेती- 
अर्थनीति पर अमलरू किया गया है, वह कारोबारी अर्थनीति 
की मिसाल है। 

४. गिरोहबन्द अर्थनीति : इस अ्थनीति में बहुत हृद तक सोवियत 
रूस और नाजी जम॑ंनी आ जाते हैं । 

५. इतिहास में हमको सेवा-अर्थनीति की मिसाल नहीं मिलती । 
मगर गांधीजी की कोशिश उसी लक्ष्य की ओर बढ़ने की थी । 

ये पाँचों सूरतें हमारे अपने रोजाना के काम में भी मिलती हैं। दूसरों 

पर हँसना आसान है, लेकिन जब हम अपने गरेबान में मुँह डालकर 
देखें, तो पता चलेगा कि हम खद कभी तो चीते की तरह व्यवहार करते 
हैं, कभी बन्दर की तरह, कभी ऐसे, कभी वैसे । जब हम फूंहड़पन से 
खाते हैं और तरह-तरह की चीजें फेंकते जाते हैं, तब हम चीते की जाति 
में आते हैं। हर रोज रात को हमें चाहिए कि अपने से पूछें कि दिन 
में कितनी बार हमने चीते की तरह बर्ताव किया, कितनी बार कंसे; 
और अगर जवाब में यह मालम हो कि हमारा झुकाव छगातार 
माँवाली सेवा-अर्थनीति की तरफ बढ़ रहा है, तो यह समझना चाहिए 
कि हम सभ्यता की तरफं जा रहे हैं, वरना यह समझना चाहिए कि 
हम जंगलीपन की तरफ ही बढ़ रहे हैं । द 
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हमने जो खूलासा किया है, वह कोई नयी चीज नहीं है, क्योंकि समाज 
के हिन्दू हाँचे में यह चीज मिलती ही है। इसमें म्लेच्छ, शूद्र, वेश्य, क्षत्रिय, 
और ब्राह्मण हुआ करते हैं। अगर आपकी तबीयत अपने भाईबन्दों की 
मदद करने की होती है, फिर चाहे आप जन्म से म्लेच्छ ही क्‍यों न हों, आप 
ब्राह्मण-गिरोह के समझे जायेंगे। अगर आप जन्म से ब्राह्मण हैं और 
सरकारी नौकरी कर रहे हैं, तो जो मोटी तलब आपको मिल रही है, 
उसकी वजह से आप असल में म्लेच्छ बन जाते हैँं। म्लेच्छ चीतेवाली 
हालत पर हैं, शूद्र छुटरेवाली पर, जो वेश्य ईमान से काम करते हैं वह 
कारोबारीवाली पर, लेकिन जो वैश्य गलत नाप-तौल करते हैं, वे चीतेवाली 
हालत के हैं। मिलवाले भी चीते जसे हैं। अगर हम अपने समाज को इन 
पाँचों मोटे-मोटे भेदों में बाँठ लें, जिनका आधार काम से है, न कि जन्म 
से, तो यह बहुत मुमकिन है कि एक म्लेच्छ आदमी समाज की सेवा करते-. 
करते ब्राह्मण बन जाय । गांधीजी की योजना यही थी कि इन्सान को 
कदम-कदम पर स्लेच्छवाली हालत से हटाकर ब्राह्मणवाली हालत पर 
ले जाय । एक आदमी की नेतिक और जिस्मानी तरक्की जितनी ज्यादा 
होगी, उसी लिहाज से वह इस तरफ बढ़ेगा, यही तालीम का मकसद है। 
जब हम ऐसी हालत पर पहुँच जायें कि हक रह ही न जाय और उनकी 
जगह फर्जभर हो, तब हम ब्राह्मण पर या सेवा-अर्थनीति पर पहुँचते हैं। # 

उत्पादन : लगभग पिछले २०० वर्षों तक, यानी औद्योगिक क्रान्ति 
जिसे हम कहते हैं, उसके आने के पहले सारी दुनिया छोटे-छोटे औजारों 
की मदद से चीजें तैयार करने में लगी हुई थी । कारीगरों को आसपास 
जो कच्चा माल मिलता था, उसीमें वे अधिक-से-अधिक कारीगरी और 
श्रम का उपयोग करते थे। आमतौर पर बे स्थानिक विनियोग के लिए 
ही माल तेयार करते थे । इस प्रकार के आ्थिक व्यवसाय में हिसा का 
कोई स्थान ही नहीं था। उत्पादन॑ की इकाइयाँ आमतौर से छोटी होती 


# देखिये, गांधी अथ्थ-विचार, पृष्ठ ७-१४ | 
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थीं। एक व्यक्ति या कुछ थोड़े से व्यक्ति मिलकर उसे चलाते थे। केन्द्रित 
“उद्योग यानी औद्योगिक कान्ति के कारण इस प्रकार के छोटे-छोटे उद्योगों के 
-संगठन में बहुत-से परिवर्तत आ गये । बड़े पैमाने पर प्रामाणिक चीजें 
'तैयार करने के लिए बड़ी-बड़ी ईजादों का उद्योगधन्धों में उपयोग हो 
“सके, इसलिए बहुत बड़ी पजी इन कामों में लगायी गयी । इससे यदि पूर्णतया 
नहीं तो मुख्यतया भौतिक हानि-लाभ के आधार पर अर्थशास्त्र का एक 
“लया रूप सामने आ गया। कीमती मशीनें एक जगह पर लगायी गयीं और 
'उनका पेट भरने के लिए दुर-दूर देशों से कच्चा माल लाया गया। पक्के 
माल को बंचनें के लिए बाजारों की खोज में फिर दुनिया' के चारों कोनों 
'में जहाज उसे ले जाते हैं। कच्चा माल प्राप्त करने और बाजार ढूंढ़ने 
'की दो नवीन क्रियाओं के कारण समुद्री रास्तों की चौकीदारी' करने 
'के लिए थलसेना और जलसेना रखने की आवश्यकता पड़ी । 

बाद में यह पाया गया कि इन मशीनों से किफायत से काम लेने के 
“लिए पूरे साल लगातार इन्हें चछाना चाहिए। इसका अर्थ हुआ कि मशीन 
के मालिकों को मिलों के लिए बराबर कच्चा माल मिलता रहेगा इसके 
“लिए कच्चा माल पैदा करनेवालों के जीवन और कार्य पर नियंत्रण रखना 
अनिवायं है । 


इसी प्रकार उत्पादन की इस पद्धति से बहुत बड़े पैमाने पर जो माल 
तैयार होगा, उसकी खपत पक्‍की करने के लिए संभावित बाजारों पर भी 
“नियंत्रण रखना सुविधाजनक था। इन दो बातों के कारण राजनीति मिश्रित 
आर्थिक ( ?०४४८०-०८००४०:४४८ ) साम्राज्यवाद की आधुनिक कल्पना 
'का जन्म हुआ । उद्योगहीन देशों को पिछड़े हुए देशों की गलत संज्ञा देकर 
'हिंसा के द्वारा' उन्हें जीतकर और राजनेतिक दृष्टि से दास बनाकर ये 
साम्राज्य खड़े हुए हैं । हिसा चौंकि उत्पादत की इस पद्धति की बुनियाद 
है, इसलिए उसकी आवश्यकता की पूर्ति के लिए वैज्ञानिक और आविष्कारक 
इंजीनियरों का काम ही महायुद्ध कहे जानेवाले जन-संहार के लिए 
अस्त्र-शस्त्र बनाना हो गया है। प्रतियोगिता पर निर्धारित पद्धति 
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में जैसा होता है, इसके कारण अस्त्र-शस्त्र के उत्पादन की होड़ लग 
गयी है। द द 

अहिंसक स्वदेशी : केन्द्रित उद्योगों के दाखिल करने से अन्तर्राष्ट्रीय 
सम्बन्धों में जो परिवर्तन हो गये हैं, उनकी जाँच-पड़ताल' का जो संक्षिप्त 
ब्योरा ऊपर दिया गया है, उससे पता चलता है कि मनुष्य जब अपनी दैनिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए इन उद्योगों पर निर्भर रहता है, तो उसके 
आर्थिक जीवन की बागडोर हिंसा और असत्य के हाथों में आ जाती है। यदि 
हम ऐसी झूठ तथा हिंसा में शरीक होता नहीं चाहते, तो हमें ऐसे उद्योगों 
से अपना सम्बन्ध तोड़ लेना चाहिए। न तो उन्हें कच्चा माल दें और न' 
उनका पवक्‍का माल हके। इस प्रकार उनके कार्यो में असहयोग करके, जेसा 
प्रायः इल्जाम लगाया जाता है, हम दुनिया को पीछ नहीं घसीट रहे हैं। हम 
अर्थशास्त्र में नैतिकता और आध्यात्मिकता जोड़ने का प्रयत्न कर रहे हैं। 

बड़े पैमाने पर उत्पादन करने के साथ ही सामान को खपाने की 
समस्या भी बहुत खतरनाक हो जाती है। हूम्बे-लम्बे फासले और विचित्र" 
रीति-रिवाज काफी अड़चने डालते हैं। उन्हें दूर करना ही था। सबसे 
आसान तरीका जो इस्तेमाल किया गया, वह था अपने जहाज रखना और 
जहाजरानी पर नियंत्रण रखना, ताकि उनके किराये की व्यवस्था ठीक तरह 
से हो सके और नुकसान न उठाना पड़े । अपने यहाँ के जहाज जब बाहर 
जाये तो पक्‍का माल ले जायें ओर खाली वापस न होकर कच्चा माल 
लेकर आयें। 

ट्स्टीशिप का सिद्धान्त : इस प्रकार नये देशों को कारखानेदार देशों 
के तरीके पर रहन-सहन के लिए सुसंस्कृत किया जा सकता है। कोई भी 
राष्ट्र एक दिन में अपने रीति-रिवाज और रहन-सहन को नहीं बदल सकता । 
इसलिए शान्तिपूर्वक प्रवेश करने की बातों, योजनाओं, पिछड़ी हुईं जातियों' 
के संरक्षण तथा अविकसित क्षेत्रों के ट्स्टीशिप आदि की जरूरत पड़ती है। 
ये कार्यक्रम दुबंल राष्ट्रों की मर्जी के खिलाफ दृढ़ सैन्यबछ के आधार पर 
अमल में लाये गये थे । 


सामान्य अर्थशास्त्र श्प५्‌ 


सिक्‍के का स्थान : यदि बाजार दूर-दूर हों तो सिक्‍के की समस्याएँ 
'भी उठती हैं। सिक्के का चलन इस कदर बढ़ गया है कि तैयार माल के 
यथार्थ मूल्य को खत्म करके वह स्वयं ही यानी सिक्का ही ध्येय बन गया है। 
“उपभोग के लिए उत्पादन न करके केवल विनिमय के लिए उत्पादन होने 
लगा है । 
एक किसान, जिसकी गाय दूध देती है, चूँकि दूध के बदले. में उसे 
'पैसा मिलता है, बछड़े या अपने बच्चे के लिए दूध न रोककर उसकी एक- 
'एक बूँद बेच देता है। वास्तव में बेचने-न बेचने के उसके निर्णय का सच्चा 
आधार तो दूध से प्राप्त होनेवाली पोषकता होनी चाहिए। अपने 
बच्चों को स्वास्थ्यप्रद आहार से वंचित रखकर वह अपने खुद के बच्चों 
के भावी स्वास्थ्य को बेचता है। पैसे पर जो इतना जोर दिया गया है, 
'उससे उसकी दृष्टि धृंघली हो गयी है । 

खपत : आवश्यकता का ध्यान न रखते हुए बड़े पैमाने पर उत्पादन 
होता है। इसलिए समय-समय पर अतिरिक्त चीजों के ढेर लूग जाते 
हैं। झूठे विज्ञापनों के द्वारा बचे हुए माल की माँग पैदा की जाती है। 
छोगों में बहुत-सी ऐसी चीजों की जरूरत पेदा कर दी जाती है, जिनके 
'बिना उनका काम चल सकता है। क्‍ ह 

स्वयंपूर्णतत : कम-से-कम अन्न, वस्त्र और मकान की जो बुनियादी 
जरूरतें है, वे तो स्थानिक चीजों से पूरी की जाये । असली जरूरत को 
भी खत्म कर देनेवाली किसी माँग को बहुत अधिक महत्त्व नहीं देना चाहिए। 
जब स्थानीय जरूरतें स्थानीय चीजों से ही पूरी हो जाती हैँ, तो इस प्रकार 
की आवश्यक माँगें बहुत ही कम हो जाती हैं । 

सम्पत्ति का बेटवारा : हिन्दुस्तान में चोटी के कुछ लोगों के पास 
कुबेर का खजाना है और बाकी सारा राष्ट्र दरिद्रता की चक्की में पिस रहा 
है, यह बात सबको अच्छी तरह मालठ्म है। यदि हमारे उद्योग-धन्धों की 
व्यवस्था पूँजी के ही आधार पर होती रही तो इससे नोकरी देने का 
अधिकार कुछ गिने-चुने लोगों के हाथ में चछा जायगा । एक ऐसे देश 
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में, जहाँ श्रमिकों की बहुतायत है, एक ऐसे संगठन या संघ की जरूरत 
है, जो धन.के इस साधन का सर्वोत्तम उपयोग करे। गृह-उद्योग या ग्राम- 
उद्योग धन का बँटवारा करते हैं, जब कि केन्द्रित उद्योग धन को एक जगह 
संचित करते हैँ। इसलिए हमें पहली चीज को ही लेना चाहिए, दूसरी 
को नहीं। पक्के माल की कीमतें और लागत का हिसाब हगाने में 
कारखानेदार की रुचि मुख्य रूप से पैसा कमाने की होती है। बहुधा' 
उसकी चीजों की कीमत दूसरे कारखानेदारों की प्रतियोगिता के 
आधार पर ही रखी जाती है । ऐसी स्थिति में यदि वह अपना मुनाफा 
बढ़ाना चाहता है, तो चीजों की कीमत बढ़ाकर वह ऐसा नहीं कर' 
सकता । उसके सामने एक ही रास्ता है कि छागत कम करो। लागत में" 
श्रमिकों की मजदूरी, कच्चा माल और व्यवस्था-खर्च शामिल रहते हैं। 
व्यवस्था-खर्च और कच्चे माल की कीमतें भी बाजार की स्थिति के अधीन" 
होने के कारण वह इनमें कमी नहीं कर सकता । मजदूरी ऐसे लोगों के. 
साथ ठीका करके तय होती है, जिनको न सौदा करने का ही धर्य होता है 
और न बुद्धि ही, इसलिए उसमें आसानी से कटौती हो सकती है। 
नतीजा यह होता है कि लागत घटाकर मुनाफफ में जितनी भी वृद्धि की 
जाती है, उसका सारा भार श्रमिकों को सहना पड़ता है। इसलिए बड़ 
पैमाने पर पंदा की हुई प्रामाणिक चीजों की दरें भी निश्चित हों । 

इसके प्रतिकल विकेन्द्रित उद्योग में पक्के माल की लागत का मतलब" 
है सिर्फ कच्चे माल की कीमत । पकक्‍के माल की कीमत और उसकी इस" 
लागत में जो अन्तर रहता है, वही मजदूरों का मुनाफा है। इसलिए इस" 
तरह की चीजों की दरे नियत कर देने से आमतौर पर मजदूर को जो कुछ 
मिलता था, उसमें कमी आयेगी । 

हमारे देश में जहाँ मजदूरी की दरें पहले से ही कम हैं, बड़े पैमाने 
पर चलनेवाले उद्योगों में इस प्रकार दरें नियत कर देने से कारखानेवालों 
की आमदनी कुछ कम हो जायगी, जो उचित भी है, किन्तु विकेन्द्रित 
उद्योगों के द्वारा बनायी हुई उन्हीं चीजों की कीमतें उसी घटे हुए पैमाने पर" 
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मुकर्रर करने का फल यह होगा कि मजदूरों की आमदनी जो पहले से ही 
कम थी और भी कम हो जायगी। दूसरे शब्दों में केन्द्रित उद्योगों में दरें 
निश्चित करने से पूँजी का संचय कम हो सकता है, जो अच्छा है और 
देहातों में बनी हुई उन्हीं चीजों की दर निश्चित करने से पूँजी के बँटवारे 
में बाधा पड़ेगी, जो ब्रा है। इसलिए देहात की बनी हुई चीजों के सम्बन्ध 
में हमारा उद्देश्य उनकी दरे बढ़ाना होना चाहिए । 

आयात-निर्यात : जहाँ बड़े प॑माने पर उत्पादन देनिक कार्यक्रम हो, 
आयात-निर्यात एक महत्त्वपूर्ण सवाल बन जाता है। आयात-निर्यात के' 
अच्छे साधनों के विभिन्न प्रकार के परिणाम होते हैं। अगर हम रेलगाड़ी, 
मोटर और लॉरी इत्यादि आयात-निर्यात के तेज चलनेवाले साधनों का 
उपयोग करें और उनके उपयोग पर कोई नियंत्रण न रखें तो वे देश के 
सारे उत्पादन को ही ढोकर बाहर कर दें। माल ढोने के इन तरीकों 
पर यदि हम यह बन्धन लगा दें कि फल और मछली वगरह जो शीघ्र 
खराब होनेवाले पदार्थ हैं तथा उन चीजों को छोड़कर जो स्थानीय 
आवद्यकता से अधिक सिद्ध हो चुकी हैं, दूसरी चीज उनके द्वारा न ढोयी 
जाय, तो उनका उपयोग उपयुक्त क्षेत्र में हो रहा है, ऐसा कहा जायगा । 
किन्तु आज माल के आयात-निर्यात ने ऐसी स्थिति पंदा कर दी है कि जिस 
क्षेत्र में जो फल पैदा होते हैँ, वहाँ के लोगों को वे फल खाने को नहीं मिलते । 

बस, लॉरी वगैरह के कारण पेट्रोल, तेल तथा इस प्रकार की बाहर से 
आनेवाली चीजों का व्यवसाय करनेवाले लोगों को खूब मौका मिलता है। 
इसलिए हिन्दुस्तान जैसे देश में, जहाँ माल ढोनेवाली ये गाड़ियाँ भी विदेशों 
से मगानी पड़ती है, चाल खर्चे का एक बहुत बड़ा हिस्सा देश के बाहर चला 
जाता है। इस तरह से यातायात के इन साधनों में जो किराया, भाड़ा दिया' 
जाता है, उसका बड़ा हिस्सा विदेशियों के रोजगार में ही काम आता है, 
जब कि दूसरी तरफ घोड़ागाड़ी या बैलगाड़ी, जो कि स्थानीय धन्धों में काफी 
उपयोगी होती है, इस प्रकार की मन्दगति से चलनेवाली गाड़ियों को 
अवकाश नहीं देती । लकड़ी, जिसको अच्छी तरह से सूखने में काफी समय 
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लगता है, उसके ढोने में तेज चलनेवाली गाड़ियों के उपयोग से इस तेजी 
के कारण कोई लाभ नहीं होता । 

एक क्ृषि-प्रधान देश में जानवरों के द्वारा माल की ढुलाई प्रकृति के 
चक्र के प्रत्येक बिन्दु की आवश्यकताओं को पूरा करती हे और उसकी 
आधिक योजना में ठीक बंठ जाती है । 

मत्य के चलन : पैसे के चलन के अत्यधिक उपयोग से हिसा बढ़ती 
है, व्यापार में असत्य दाखिल होता है और हमारी उत्पादक-शक्ति का 
अनुपयक्त इस्तेमाल होता है। जब कि देश में मुखमरी फैली हुई है, उसकी 
शक्ति और साधन तम्बाक की खेती में लगाये जा रहे हैं । एक गरीब देश 
में, जो भुखमरी के बिलकुल कगार पर खड़ा है, हमें विनिमय की दृष्टि से 
नहीं, बल्कि मनुष्य की आवश्यकता और पोषकता की दृष्टि से मूल्यांकन 
करना चाहिए। 

कीमत की यांत्रिकता : मिसाल के लिए अंड को लछे। बाजार में 
उसकी कुछ भी कीमत छगे, किन्तु पोषकता की दृष्टि से एक दरिद्र और 
'एक राजकुमार दोनों के लिए वह अंडा ही रहेगा । इसलिए केवल पैसे के 
कारण एक भूखे दरिद्र व्यक्ति को छोड़कर एक राजकुमार को अंडे देना 
सबसे ब्रा सामाजिक दोष है। आधुनिक व्यवसाय का एक बहुत बड़ा अंग 
शुद्ध और साफ पसे के यांत्रिक आधार पर खड़ा है, क्रेता की आवश्यक- 
ताओं का उसमें कोई लिहाज नहीं रहता । 

कृत्रिम माँग : भौतिक सुख और समृद्धि ही जीवन का उद्देश्य नहीं 
है। जरूरतों को बराबर बढ़ाते जाने से जीवन के मूल उद्देश्यों में गड़बड़ी 
होगी और कारखानेदार नये-नयें ढंग और फंशन चलाकर जिन चीजों को 
जनता के भमत्थ मढ़ना चाहते हैं, उनका महत्त्व बह जायगा। गोदामों में 
भरे हुए माल को खपाने के लिए चेंकि उतकी झूठी उपयोगिता बंतायी 
जाती है, इसलिए इसके फलस्वरूप संस्कृति विक्ृत हो जाती है । 

हमारे जीवन की व्यवस्था मानव-जीवन के नैतिक मूल्य, संस्क्ृतिक 
मूल्य, कलात्मक मूल्य, शारीरिक और पोषक मूल्य इत्यादि बहुरूपी पक्षों को 
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उन्नत और विकसित करने की दृष्टि से स्थिर किये हुए विभिन्न पैमानों के 
आधार पर होनी चाहिए। उचित मभार्ग-दर्शन मिलने पर जीवल प्रकृति के 
नियमों के अनुसार चलेगा; उसका विरोध करके हिंसा का निर्माण नहीं 
करेगा और इस प्रकार मानव अस्तित्व को महत्त्वपूर्ण बनायेगा ।# . ७ 


दो 


सर्वेक्षण ओर योजना 


सर्वेक्षण के प्रकार : जाँचें (सर्वेक्षण) और योजनाएँ सब एक तरह 
की नहीं होतीं, उनमें बड़ा अन्तर होता है। सुविधा के लिए हम उन्‍हें 
चार भागों में बाँठ सकते हैं: (क) शास्त्रीय, (ख़) पश्रचारात्मक, 
(ग) नैदानिक और (घ) चिकित्सात्मक। 

शास्त्रीय सर्वेक्षण : जो लोग शास्त्रीय जाँचों में लगते हैं, वे वसे' 
चाहे कितने भी लंस क्‍यों न हों, पर यह समझा जाता है कि वे प्रश्न को 
खुले दिमाग से नहीं, बल्कि खाली दिमाग से हाथ में लेगे। हर चीज पूरे 
रूप से प्रमाणित होनी चाहिए और प्रमाणों के आधार आँकड़े, सर्वमान्‍्य 
विज्ञप्तियों या दूसरे प्रामाणिक लेख होने चाहिए। पूर्णता-प्राप्ति कौ 
समय-सीमा अनंत रखी जाती है। वैज्ञानिक यथार्थंता ही असली ध्येय 
होता है। दृष्टिकोण सर्वथा अनासक्त होना चाहिए और समस्या के साथ 
कोई व्यक्तिगत लगाव होता आवश्यक नहीं है। फिर जो नतीजे निकलते 
हैं, वे ईश्वर की गोद में डाल दिये जाते हैं । 


# देखिये, श्रम-मीमांसा!, पृष्ठ ३०-३८ | 
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प्रचारात्मक सर्वेक्षण : भिन्न-भिन्न शाही कमीशनों और सरकारी 
जाँचों की ऐसी ही अनगिनत रिपोर्ट भरी पड़ी हैं। अगर उनके 
निष्कर्ष से उनका महत्त्व आँका जाय, तो जनता को पूर्वनियोजित मार्ग 
द्वारा रोक-थाम पैदा करके चलना जरूरी हो जाता है। *** सीधे-सादे 
लोगों को भी खूब समझ-बूझकर बनायी गयी दलीलों, आँकड़ों और अध- 
सत्यों द्वारा इच्छित विचारधारा अपनाने को विवश किया जाता है। 
इन कमेटियों में लोग खाली मस्तिष्क से काम करने नहीं आते, बल्कि 
पू्वेनिद्चित विचारों को लेकर उन्हें प्रमाणित करके दूसरों पर लादने के 
इरादे से चलते हैं। ऐसी जाँचें प्रचारात्मक होती हैं । 

नेदानिक सर्वेक्षण: नेदानिक जाँचों में ज्ञान और अनुमान-प्राप्ति का ध्येय 
होता है । जब डॉक्टर व्याख्यान देता है, तो उसका उद्देश्य रोग का ज्ञान 
पाना होता है, न कि रोगी को स्वस्थ करना। रोगी को समझने-समझाने 
में मदद देने के लिए एक सुविधाजनक माध्यम का काम देता है। इस तरह 
की जाँचों में भाग लेनेवाले लोग या तो ऐसे विद्याभिमानी होते हैं, जो बड़े- 
बड़ पोर्थ छापना चाहते हैं या ऐसे विद्यार्थी, जिन्हें इसके द्वारा डिग्री 
लेनी होती है। इस तरह की जाँच उपयोगिता का विचार रखे बिना 
की जाती है। 

इन जाँों में क्षेत्रों में प्रत्यक्ष काम नहीं के बराबर होता है। सारी 
जानकारी पुस्तकालयों या बहुत हुआ तो भलीभाँति सोच-समझकर 
भेजी हुई प्रश्नावली के उत्तरों से ली जाती है । 

चिकित्सात्मक सर्वेक्षण : इलाज के लिए की गयी जाँचें रोग के 
स्थान पर रोगी पर ध्यान केन्द्रित करती हैं। जब एक डॉक्टर रोगी 
का इलाज करने रूगता है, तो न तो वह खाली दिमाग से जाता है 
ओर न पक्षपातरहित होकर जाता है और न ज्ञानवृद्धि के छिए रोगी की 
चीड़-फाड़ करना ही उसका ध्येय होता है, बल्कि वह तो अपने अजित 
ज्ञान को रोगी को स्वस्थ करने में लगाने की दृष्टि से पहुँचता है। खोज 
करनेवाले का विषय के साथ संबंध और उसके ऊपर उसका प्रभाव, यही 
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मुख्य बात है। इसमें यक्ष्मा की बीमारी पर पुस्तक नहीं लिखी जाती 
नज्ञान-वृद्धि ही इसका ध्येय होता है, बल्कि यहाँ तो केवल रोगी की रक्षा 
ही एकमात्र ध्येय रहता है। 

गांधीजी ने जो ढंग अपनाये हैं, वे इस प्रकार की जाँचों के सुन्दर 
उदाहरण हैँ । बिना ढोल बजाये और मिथ्या विद्याभिमानी प्रणालियों 
का सहारा लिये वे रोग को तुरन्त पहचानकर उसका इलाज सुझा 
सकते हूं । 

अब हम इस पर विचार करेंगे कि इस प्रकार की जाँच में किन चीजों की 
आवश्यकता पड़ंगी। जैसे : कार्यकर्ता, पँजी, प्रणाली और योजना | 

कार्यकर्ता : जैसा कि बिना पूर्ण शिक्षा पाये और बिना कुछ समय के 
अभ्यास के किसी डॉक्टर के लिए रोग-निर्णय करना दुस्साहस ही कह- 
लायेगा, वेसे ही बिना पूरी तैयारी के किसीको भी जाँच करने या सुझाव 
पेश करने का दुस्साहस नहीं करना चाहिए । किसी व्यक्ति को रोगी का 
इलाज करने के लिए बुलाया जाय और तब वह मेडिकल कॉलेज में 
जाकर कखग पढ़ना शुरू करे, तो ऐसे मनृष्य की हम हँसी उड़ाये 
बिना न रहेंगे । द 

यदि यह काम किसी कमेटी को सौंपा गया है, तो कमेटी के हरएक 
सदस्य को अपने हिस्से का काम पूरा करना चाहिए । ऐसे काम में कोई 
निजी स्वार्थ तो सोचा ही नहीं जाना चाहिए। इसलिए एसी कमेटी 
निःस्वार्थ कतंव्यनिष्ठ कार्यकर्ताओं की होनी चाहिए । 

पूँजी : हमारा देश निर्धन है और अगर कहीं इस गरीबी को टूर करने 
की बात सोचनेवाले डॉक्टर ही इस रोग को और बढ़ानेवाले प्रमाणित हों, 
तो यह तो बड़ा दुर्भाग्य होगा । जब निर्धन से पैसा लेकर धनवान को दिया 
जाता है, तो उस सम्पत्ति का मूल्य मानवीय मापदण्ड से कम हो जाता है। यदि 
शेसी कमेटियों का खर्च गरीबों से लिये जानेवाले कर से वसूल किया जाता 
है, तो यह राष्ट्रीय सम्पत्ति की हानि है। इसलिए इन कमेटियों को केवल 
उतना ही पेंसा दिया जाना चाहिए, जितना कि इनका असली खच्च है, 

९९ 
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और यह खर्च भी कम-से-कम रखा जाना चाहिए। इसलिए यथासम्भव 
जाँच की अवधि कम-से-कम रखने का प्रयत्त करना चाहिए । 

प्रणाली : इसी कारण जाँच-प्रणाली भी सरल रखी जाती चाहिए। जिन 
कामों का जाँच से विशेष सम्बन्ध नहीं है, उन्हें टालने का प्रयत्न रहे। यदि 
स्वंथा खाली दिमाग से समस्या हल करनी है, तब तो बात दूसरी है, 
अन्यथा बड़ी और जोरदार प्रश्नावलियाँ तैयार करने की कोई जरूरत नहीं 
है। प्रइन इस तरह के होने चाहिए, जैसे डॉक्टर रोगी का हाल जानने के 
लिए पूछा करता है-आवश्यक और थोड़े से | यह खयाल रखा जाय कि रोगी 
पर उन प्रइनों से अधिक जोर तो नहीं पड़ता ! 

कमेटी के सदस्यों को उन लोगों से गहरा सम्बन्ध स्थापित करना 
चाहिए, जिनकी जाँच उन्हें करनी है। उसके लिए उन्हें गाँवों में जाकर 
प्रत्यक्ष जानकारी प्राप्त करनी होगी। अगर कमेटी अपना काम मन लगाकर 
करे, तो यह काम स्वयं ही सबसे आवश्यक और प्राथमिक हो जाता है, 
क्योंकि सब परिणामों का मध्यबिन्दु तो यही है। 

योजना : आवश्यक जानकारी, प्रतिक्रिया और स्थिति का ज्ञान प्राप्त 
करने के बाद हमें योजना बनानी चाहिए। योजना हमेशा' व्यवहाय होनी 
चाहिए, हवाई नहीं । जनता की तात्कालिक आवश्यकताओं को सामने 
रखकर उपाय सोचे जाने चाहिए। ये उपाय बिलकुल साफ-साफ होने 
चाहिए। जनता के उपयोग की वस्तुएँ और प्राकृतिक देनें व्यक्तिगत 
स्वार्थ के लिए काम में न लायी जायें । भारत को यदि अहिसक आधार 
प्र चलाना है, तो अन्य कोई मार्ग है ही नहीं ।# 

योजना 

योजना की आवश्यकता और उसका स्वरूप 

यदि हम कोई योजना बनाना चाहते हैं, तो उसे आखिर किस हेतु से 
बनाते हैं ? कई लोग ऐसा मानते हैं कि राष्ट्रीय योजता बनाता बड़ी टेढ़ी 


* देखिये, गाँव-आन्दोलन क्यों १, पृष्ठ १३०-१३८ । 
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खीर है और केवल तज्ञ और विशेषज्ञ ही उसे समझ सकते हैं । पर वास्तव 
में यदि एक मामूली आदमी भी हमारी योजना का मकसद या हेतु नहीं सम- 
झता है, तो हमारी वह योजना बेकार है। यदि हमारे किसान हमारी 
योजना का मतलब नहीं समझते हैं और उसे कार्यान्वित करने में दिकोजान 
से सहायक नहीं होते हैं, तो वह राष्ट्रीय योजना नहीं कही जा' सकती है। 
यह मूलभूत बात हम जब तक अच्छी तरह नहीं समझ लेते हैं, तब तक 
हम कोई भी योजना कार्यान्वित नहीं कर सकते हैं । हाँ, यदि हम रूस 
जैसा हिसा का प्रयोग करें, तो फिर रूस के माफिक किसी भी योजना को 
हम राष्ट्रीय कह सकते हैं। अपनी योजना कार्यान्वित करने में हम खून 
बहाना नहीं चाहते | हम तो यह चाहते हैं कि योजना लोगों के सामने रखी 
जाय । उसे देखकर छोग स्वयं समझ ले कि वह उनके फायदे की है या 
नहीं । यदि वे उसे पसंद करते हैं, तो उनका सहकार हमें अवश्य मिलेगा । 
हमें तो ग्रामों का ऐसा संगठन करना है, जिससे ग्रामीण जनता अधिक 
सुखी और समृद्ध बने ओर हरएक व्यक्ति को व्यक्तिगत तौर पर और एक 
अच्छे संगठित समाज के घटक के तौर पर विकास की पूरी गुंजाइश रहे । 
यह काम स्थानिक व्यक्तियों की सहायता और स्थानिक साधन-सामग्री के 
अधिक-से-अधिक उपयोग द्वारा ही किया जाना चाहिए। आथिक, राज- 
नेतिक और सामाजिक, सभी क्षेत्रों में सहकारिता द्वारा ऐसी ही उत्क्रान्ति 
होनी चाहिए। इसलिए स्वयंपूर्ण और संगठित गाँव बनाना हमारा ध्येय 
होगा। जिस गाँव में जो भी योजनाएँ बनायी जायें, वे उस गाँव के फायदे 
की होनी चाहिए। पर साथ ही वे समूचे देश की बड़ी योजना की विरोधी 
नहीं होनी चाहिए। इस तरीके से काम करने से अंततोगत्वा एक न्‍्याय- 
संगत और प्रजातंत्रवादी समाज-व्यवस्था आप ही आप निर्माण हो जायगी । 
योजना का तात्पयं : साध्य को सफल करने के लिए कई बातें इकट्ठी 
करना, इसको हम नियोजन कह सकते हैं। हिन्दुस्तान में वे कौन सी बातें 
हैं, जिन्हें हमें एक सूत्र में लाना चाहिए ? हो सकता है कि हमारे नियोजन 
में ऐसी कई बातें होंगी, जो दूसरे देशों में नहीं पायी जातीं। इसलिए जो 
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नियोजन रूस ने जारी किया या इंग्लेण्ड तथा अमेरिका ने स्वीकृत किया, 
वह हमें अपने ध्येय पर पहुँचाने के उपयुक्त न होगा । 
जब हम ग्रेट ब्रिटन का नियोजन बतलाते हैं, तब एक ताज्जुब की 
बात हो जाती है। ब्रिटिश लोग योजना नहीं बनाते हैं, पर योजनाएवंक 
काम करते हैं। यह उनकी खासियत है। वे हरएक आदमी को विशिष्ट 
योजना के मुताबिक काम करने पर बाध्य करते हैं । अव्वल में यदि कोई 
नियोजन न होता, तो आज ब्रिटिश साम्राज्य और ब्रिटिश व्यापार दिखायी 
न देता। ब्रिटिश छोगों की आथिक कार्यवाहियाँ, साम्राज्य के मुख्तलिफ 
मुल्कों में जारी की हुई व्यापार-विषयक रिआयतें, उनकी नौसेना, उनकी 
नाविक नीति, ये सव उनके नियोजन के अंग है। शायद वह राष्ट्रीय 
नियोजन न होगा, वह लन्दन से या बैंक आफ इंग्लैण्ड से जारी किया हुआ 
नियोजन होगा; पर वह आखिर है तो नियोजन ही ! 
सारांश यह है कि ये सब नियोजत-भले वह रूसी नियोजन हो, अमे- 
रिकी नियोजन हो या अंग्रेजी नियोजन हो--अपनी-अपनी परिस्थितियों के 
कारण बने हुए हैं। अगर उत सब चीजों की हस्ती हमारे देश में न हो और 
उन देशों की जैसी अवस्था हमारे देश में न पायी जाती हो और ऐसी 
हालत में भी हम अगर उन्हींकी राह पर चलकर अपना नियोजन बनायेंगे, 
तो हम बेशक धोखा खायेंग । 
योजना : हिन्दुस्तान जैसे दारिद्रय, गंदगी, बीमारी और अज्ञान से 
भरे देश की योजना में नीचे दिये हुए मुख्य कार्य क्रम होने चाहिए : 
९. क्रृषि, 
२. ग्रामीण उद्योग, 
३. सफाई, आरोग्य और मकान, 
४, ग्रामों की शिक्षा, 
५. ग्रामों का संगठन, 
६. ग्रामों का सांसक्ृतिक विकास, । 
मकसद : रूसियों ने जब नियोजन किया, तब रूस जार की हुकूमत के 
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नीचे दबा हुआ था। अमीर लोग धन-मद में मस्त थे और गरीब लोग जूल्म 
के नीचे रगड़े जाते थे । इसका स्वाभाविक नतीजा यह हुआ कि किसानों ने 
पुकार की कि जब हम सत्ताधारी होंगे, तब हम भी माल-मस्त बनेंगे । 
मालमस्त होना यानी अपनी आवश्यकताओं को बढ़ाना और तृप्त करना । 
रहने के लिए आलीशान मकान, ऐशो-आराम की अच्छी-अच्छी चीजें, ये 
सब पंदा या प्राप्त करना ही उन्होंने अपना मकसद मान लिया और 
उनके लिए प्रयत्नशील हुए। उनके नियोजन की बुनियाद इस तरह 
की थी। 

हिन्दुस्तान में हमेशा यह कहा जाता है कि गरीबी समाप्त करनी है । 
लेकिन गरीबी के मानी क्‍या ? किसीने कंहा है कि गरीबी के मानी हैं, 
अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति करने में असमर्थ होना । पर आवश्यकता 
किसे कहा जाय ? क्‍या रोल्स राइस मोटरगाड़ी एक आवश्यक चीज है ? 
यदि कोई स्त्री लिपस्टिक (होठ रँगने की डिब्बी) खरीदना चाहती है, 
पर उसके पास उतने पैसे नहीं है, तो क्या वह गरीब है ? कई आवश्य- 
कताएं बुनियादी रहती हैं, जिनकी पूर्ति के विता आदमी का जीना असम्भव- 
सा हो जाता है। आदमी को अपने व्यक्तित्व के विकास के लिए और अपनी 
हस्ती टिकाये रखने के लिए वे आवश्यक होती हैं। ये कुदरती भी हैँ और 
इन्हींकी पूरति के लिए हम कोशिश करंगे, न कि क्रत्रिम आवश्यकताओं की । 

बुनियादी आवश्यकताओं में भी अहम दर्जे की कौन-सी हैं ? प्रथम 
तो भोजन है। आप नंगे रह सकते हैं, पर भूखे नहीं रह सकते हैं। हमारे 
देश में अकाल आकस्मिक न बनकर सदा की चीज हो गया है। इसलिए 
हमारी योजना का उद्देश्य इस हालत को मिटाने का होना चाहिए। अकाल 
से हम कैसे बचें और लोगों को हम अधिक खुराक कंसे दें ? इसके लिए 
हमारे पास कौन से साधन हैं ? क्या पूँजी के बल पर यह हम सिद्ध कर 
सकेंगे ? कई लोग कहते हैं कि आप जितनी अधिक पूजी छगायेंगे, उतना 
आपका उत्पादन अधिक होगा । अर्थशास्त्र के पंडितों ने आवश्यक पूंजी का 
और उसके फलस्वरूप बढ़नेवाली प्रतिशत पेदावार का हिसाव लरूगाया 
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है। वे शायद मानते है कि खेतों में पैसा बोने से पैदावार बढ़ सकती है ! 
पर एसा कभी नहीं होता। 

हमारे देश में उत्पादन का सबसे बड़ा साधन मनुष्य की मेहनत है। 
यदि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति हमें करनी है, तो इस बढ़िया साधन 
का अधिक-से-अधिक उपयोग कर हमें अपनी भूख की तृप्ति करनी चाहिए 

उत्पादन की पद्धति के बारे में विदेशों में ऐसी मान्यता है कि आधनिक 
यन्‍्त्रों से सुसज्जित बड़े-बड़े कारखाने खोलने से लोगों की माली हालत 
सुधर जायगी । इस मान्यता को सच मानने के पहले हमें उसकी जाँच 
करनी चाहिए। छाभदायक रीति से उत्पादन के संगठन का अथ है, उत्पा- 
दन के कई घटकों को योग्य रीति से एक जगह छाना। इन घटकों में मुख्य 
है, कुदरती साधन, पजी और मजदूर। विभिन्न परिस्थितियों में इनमें से 
कुछ मौजूद रहेंगे और कुछ मौजूद नहीं रहेंगे। ब्विटेन में जब औद्योगिक 
क्रान्ति हुई, तब वहाँ पँजी की बहुतायत थी, इसलिए वहाँ की व्यवस्था 
पूँजी-प्रधान है। अमेरिका में मजदूरों की कमी थी, पर कुदरती साधन 
बहुतायत से थे, इसलिए वहाँ श्रम बचाने के लिए बनायी गयी मशीनों का 
प्राधान्य रहा । यदि हम उन चीजों को अपने यहाँ भी वसे ही बरतने लग 
जाये, तो साफ है कि मजदूरों की कम आवश्यकता पड़ेगी और बेकारी 
बढ़ेगी । इसलिए हमारे देश में, जहाँ पूँजी कम है और मजदूर अधिक है, 
इंग्लेण्ड और अमेरिका की हू-ब-ह्‌ नकछू करना गलत होगा ।' * ** * **** * 
अपने देश में पायी जानेवाली परिस्थिति के लिहाज से हमें मजदूरों द्वारा 
ही उत्पादन करने का रवया अख्तियार करना चाहिए । यदि हम एसा नहीं 
करते हैं, तो हम इतनी बड़ी मनष्य-शक्ति बकार जाने देने की मर्खेता 
करते हैं । 

किसी राष्ट्र की समृद्धि केवल उसके भौतिक उत्पादन पर ही निर्भर 
नहीं रहती । ऐसा उत्पादन तभी तक ठीक है, जब तक वह वहाँ के लोगों 
की आवश्यकता की पूर्ति के लिए होता है। इसलिए सबसे पहले तो हमें 
लोगों को उनकी आवश्यकता की चीजें तैयार या पैदा करने के लिए संगठित 
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करना चाहिए। खाने के लिए भरपूर खुराक, पहनने के लिए समुचित कपड़े 
और रहने को ठीक मकान, ये पहले नम्बर की जरूरतें हैं। उनके बाद 
उनकी शारीरिक, बौद्धिक और आत्मिक उन्नति के लिए औषधोपचार, 
शिक्षा और सामाजिक सुविधाएँ पूरी करने का सवाल आता है। जब तक 
हम अपनी बुनियादी जरूरते पूरी नहीं कर लेते, तब तक निर्यात के लिए 
उत्पादन करने की बात सोचना ही बेवक्‌फी है। रुपयों की खत-खन सुनने 
की हविस' रखनेवाले कंजूस की हृविस पूरी करने के सिवा वह अन्य कोई 
आवश्यकता धातु के रूप में पूरी नहीं कर सकता । केवल रुपया बटोरना 
किसीका ध्येय बन नहीं सकता। यदि हमारी व्यवस्था ऐसी हो कि छोगों 
के पास रुपया तो काफी आ जाता है, पर उनकी आवश्यकता की चीजें 
उन्हें मिलती ही नहीं या उन्हें भूखा ही रहना पड़ता हो, तो ऐसा रुपया 
आखिर किस काम का ? हमारा पहला कतंव्य तो लोगों के लिए भरपेट 
भोजन, रहने को मकान और पहनने को कपड़े मुहैया करने का है। दीगर 
बातें बाद की हैं। किसी भी सरकार का, जो सरकार कहलाने का दम 
भरती हो, पहला फर्ज यह है कि लोगों की सारी क्रियाएँ उनकी बुनियादी 
आवश्यकताओं की पूर्ति में लगाये । 


लोगों की भौतिक आवश्यकताओं की पूति करने के अलावा उनमें 
स्वावलंबन, सहयोग और सामाजिक एकता की भावना पैदा करता भी 
हमारा कतंव्य है। यदि हम इतना कर लेंगे तो स्वराज्य की राह की एक 
बड़ी मंजिल आत्मनिर्भरता के जरिये पार कर लेंगे। 


यहाँ हमें यह याद रखना चाहिए कि हम जो योजना बना रहे हैं या 
बनाता चाहते हैं, वह चंद लोगों के लिए नहीं, बल्कि राष्ट्र के हरएक ताग- 
रिक के लिए है। यदि योजना संतोषजनक बनानी है, तो उसे हर एक आदमी 
के जीवन को स्पर्श करना चाहिए। इतनी विस्तृत बुनियाद की योजना, 
हमारे जैसे पंजी के अभाववाले दरिद्व देश में, पूंजी के बृते पर बनायी ही 
नहीं जा सकेगी। इसलिए जो योजना पूँजी के बूते पर बनायी जाती है. 
या खुराक जेसी बुनियादी जरूरतों की उपेक्षा करके बनायी जाती है या 
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उपलब्ध मनुष्य-शक्ति को भूलाकर बनायी जाती है, वह हिन्दुस्तान 
के लिए कभी उपयक्‍त नहीं हो सकती । पश्चिम के राष्ट्रों की योजना 
का मध्यबिन्दु भौतिक उत्पादन है, यानी वे कुदरत के हरएक साधन 
का उपयोग कर लेना चाहते हैं। पर यह सब किसलिए, इस सम्बन्ध 
में उनकी राय कुछ पक्की नहीं है। मेजों और कुसियों का निर्माण करने 
से हमारी बुनियादी आवश्यकताएँ पूरी नहीं होतीं । 

यदि कोई नयी आश्िक व्यवस्था हिन्दुस्तान के लिए मान्य की जाने- 
वाली हो, तो उसकी शुरुआत किसान से होनी चाहिए और क्रमशः उसी 
नींव पर सारे देश की आथिक व्यवस्था बाँधनी चाहिए। इस व्यवस्था से हम 
लोग शायद इंग्लैण्ड और अमेरिका के लोगों जैसे धनवान्‌ न होंगे, लेकिन 
देश में खाद्य-पदार्थों की बहुतायत रहा करेगी । 

अतः वस्त्र और खुराक की आत्मनिर्भरता हिन्दुस्तान की किसी भी 
योजना की बुनियाद होनी चाहिए। हर गाँव यदि वस्त्र और खुराक की 
दृष्टि से आत्मनिर्भर न बना, तो स्वराज्य मिलना बेकार हुआ । **'* 
इसमें जरूरत है जनता की कर्तव्य-शक्ति को उचित मार्ग दिखाकर उससे 
समृचित छाभ उठाने की ।# ७ 


# देखिये, स्थायी समाज-व्यवस्था, पृष्ठ १३९-१४५ | 


तीन 


ओद्योगीकरण और 
विकेन्द्रित समाज-व्यवस्था 


ऐसे दूसरे उद्योग भी हैं, जिनमें बहुत से लोगों को काम मिलता है 
और जमीन का बोझ हलका हो सकता है। इन उद्योगों को हम दो श्रेणियों 
में बाँठ सकते है : 
(क) ग्राम-उद्योग : ऐसे उद्योग, जिससे बनी वस्तुओं की देशभर 
में माँग रहती है। 
(ख) गृह-उद्योग : जिनसे सजावट या ऐश-आराम की चीजें बनती हैं। 
ग्राम-उद्योग की परिभाषा 
जिन उद्योगों में नीचे लिखे गुणों में से सब या अधिकतर मौजूद हों, 
उन्हें ग्रामोद्योग मानना चाहिए : 
१. जो गाँवों के छिए आवश्यक वस्तुओं का गाँववालों के लिए 
उत्पादन करते हैं । 
२. उत्पादन-विधियाँ गाँववालों की पहुंच के भीतर हैं। 
३, ऐसे औजार और यंत्र काम में छाये जाते हैं, जो गाँववालों की 
आर्थिक पहुँच के भीतर हैं । 
४, जिनमें स्थानीय कच्चे माल का उपयोग होता है। 
५. चालक-शक्ति मनुष्य, पशा द्वारा प्राप्त होती है । 
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६. जिनका बता माल स्थानीय अथवा पास-पड़ोस के बाजारों में 
बिकता है। 

७. जिनसे मजदूरों में बेकारी नहीं पंदा होती । 

इनमें से कुछ उद्योगों में बहुत-से छोगों का सहयोग आवश्यक होना संभव 
है। यह सहयोग चाहे मजदूरी लेकर प्राप्त किया जाय या लाभ बाँटकर। 
किसी भी उद्योग में मजदूरों की संख्या उद्योग-विशेष पर निर्भर रहेगी । 
गहु-उद्योग की परिभाषा 

गह-उद्योग वे उद्योग हैं, जिनमें कारीगरों को अपने घरों में बेठकर 
पूरे दिन काम करना पड़ता है। इन धन्धों के लिए खास थन्त्रों से सुसज्जित 
कारखाने खड़ नहीं करने पड़ते, घरों में ही उन्हें चला सकते हैं। 

उदाहरणार्थ : सुतार का काम, मोची का काम, दर्जी का काम आदि। 
घरेल उद्योगों की परिभाषा 

घरेल उद्योग वे धन्धे हैं, जिन्हें परिवार के सदस्य मिलकर अपने फालतू 
समय में करते है । 

उदाहरणार्थ : कताई, फल-संरक्षण, कसीदा काढ़ना, मधमक्खी-पालन 
आदि । 

पहले उद्योग वे हैं, जो खाद्य-पदार्थों को भोज्यावस्था में लाने से संबंध 
रखते हैं । जैसे-आटा पीसना, धान कूटना, तेल पेरना, गुड़ बनाना आदि। 
इसके अतिरिक्त दूसरे सहायक धन्धे एसे हैं, जो खेती-बारी के साथ-साथ 
चल सकते हैं। जैसे : मधमक्खी-पालन, रेशम के कीड़े पालना, राख 
की खेती आदि। दूसरे कुछ धन्धे हैं, जो खास लोगों के धन्धे हैं और देश- 
भर में वे ही उसे करते हैं। जैसे : चमड़ा सिलाना, कागज बनाना, रस्सी 
बटता, टोकरी बुनता, कुम्हार का काम, बढ़ईगिरी आदि । इन उद्योगों 
को प्रमुख कह सकते है । 

इनके अतिरिक्त ऐसी दस्तकारियाँ हैं, जो प्राथमिक आवश्यकता 
की तो नहीं, पर दैनिक आवश्यकता की बन गयी हैं। जैसे : साबुनसाजी, 
छपाई, रंगाई, कलात्मक काम, धातु की कारीगरी आदि । 
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हमारा मुख्य ध्येय यह है कि उत्पादन विस्तृत आधारवाला हो और 
उन्हीं वस्तुओं के उत्पादन का प्रयत्त करें, जिनकी उन्हें स्वयं आवश्यकता 
होती है; त॒ कि उन चीजों का, जिन्हें अमीर छोग काम में लाते हैं। जब 
तक हम उत्पादन उन वस्तुओं तक सीमित रखते हैं, जैसे : सादे सूती 
कपड़े, देहाती चप्पल-जूते और चटाई आदि, तंब तक बाजार ढूँढ़ने और 
बिक्री के स्थल तलाश करने की जरूरत 'नहीं पड़ती । पर जब उत्पादन 
अमीरों की जरूरतों को पूरी करने के लिए होता है, उस स्थिति में 
लाभ अधिक हो सकता है, पर बिक्री की कठिनाइयों के कारण इस 
धन्धे का ज्यादा फायदा उत्पादकों के बजाय बीच के दूकानदारों के 
हाथों में चला जाता है। 

हमारा उद्देश्य सम्पत्ति थोड़े से लोगों के हाथों में इकट्ठा न 
होने देकर अधिक-से-अधिक लोगों में वितरित करना रहे । 
विकेन्द्रीकरण 

हमें विकेन्द्रीकरण को देखना चाहिए और मालम करना चाहिए 
कि किन परिस्थितियों में इससे लाभ उठाया जा सकता है। 

१. जहाँ पूंजी की कमी है, वहाँ केनद्रीकरण न तो संभव ही है 
और न आवश्यक । केवल विकेन्द्रीकरण ही संभव है। 

२. जहाँ श्रम की बहुतायत है और पूरी या अर्ध-बकारी का बोल- 
बाला है, वहाँ केन्द्रित उत्पादन द्वारा इस दोष को और बढ़ाने में हम 
सहायक होंगे । 

३. भिन्नता और नवीनता विकेन्द्रीकरण का असली निचोड़ है। 
जहाँ इसकी आवश्यकता है, हाथ के काम का कोई मशीन मुकाबला 
नहीं कर सकती। विशेषकर उन दस्तकारियों, में जहाँ दस्तकारी कारीगर 
के व्यक्तित्व की छाप लिये रहती है। 

४. यदि जनतंत्र की स्थापना करनी है, तो विकेन्द्रीकरण उसके 
बीज बोता है, क्योंकि केन्द्रीकरण से जनता की निजी सूझ-बूझ मारी जाती 
है और वह बड़ी आसानी से केच्धित तानाशाही की शिकार बन जाती है। 
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५. जहाँ कच्चा माल और बाजार उत्पादन-केन् से मिले हुए होते 
है, विकेन्द्रित तरीके अच्छी तरह काम देंगे । द 
इससे लाभ 

४, विकेद्रीकरण द्वारा धन-वितरण अधिक सम तरीके से होने के 
कारण यह लोगों को संतोषी बनाता है। 

२. इसमें मूल्य का अधिक भाग मजदूरी के रूप में दिया जाता 
है, इसलिए उत्पादन-विधि का ठीक बँटवारा होने से माँग को पूरी कराने 
की शक्ति भी बढ़ जाती है और उत्पादन माँग के अनुसार होने लगता है। 

३. हरएक उत्पादक अपने कारखाने का मालिक होता है, उसे 
अपनी सूझ-बुझ काम में लाने का काफी मौका मिलता है । सब जिम्मे- 
दारी उसीके कन्धों पर रहने से उसमें व्यावसायिक विधि और बुद्धि पैदा 
हो जाती है। जब प्रत्येक आदमी का इस प्रकार विकास होगा, तो राष्ट्र 
की समझ भी बढ़ेगी । 

४. बिक्री की जगह उत्पादन-केन्द्र के नजदीक होने से चीजें बेचने 
में कोई कठिनाई नहीं होती और न चीजें बेचने के लिए विज्ञापन और आदधु- 
निक दूकानदारी के दूसरे ढंगों की शरण लेनी पड़ती है। क्‍ 

५. जब धन और शक्ति विकेन्द्रित होगी, तब राष्ट्रीय पेमाने पर किसी 
प्रकार की अशान्ति नहीं होगी ।' 


समाज-व्यवस्था 


हम अपने आद्शों से दूर जा पड़े हें और अगर हम फिर उठना चाहते 
हैं, तो हमें अपने पूर्वजों के आद्शों को फिर ढूँढ निकालना होगा । हमारे 
सर्वगाश और पतन का मुख्य कारण राष्ट्रीय विशेषता को खो देना और 
लोगों की स्वार्थपरता है। समाज कई तरह के लोगों से मिलकर बतता 
है । हम उनके चार विभाग कर सकते है : 


१. देखिये, गाँव-आन्दोहन क्यों १, पृष्ठ १६८-१६५ | 
२. देखिये, वही, पृष्ठ २१०२२ | 
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१. जो जीवन का उच्च दृष्टिकोण छेकर चलते हैं और अपने 
_ आदर्शों पर जीवन बिताते हूं । 

२. जो जीवन का सीमित दृष्टिकोण रखते है । 

३. जो सिर्फ अपने जीवन को ही सब कुछ मानते हैं । 

४. जो बिना कुछ सोचे-समझे छकीर की फकीरी किये जाते हैं। 
वर्णाश्रम में इन्हींकों ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य और शुद्र के नाम 
से पुकारते हैँ। 

ब्राह्मण तो-वह है, जो भविष्य में वड़ी दूर तक की सोचता है। इस- 

लिए इस मिट्टी के चोले की परवाह न कर वह तो अपने आद्शों में निवास 
करता है। भिखारी का कमण्डर' उसीका चिह्न है। अपने आदरशो को पाने 
के लिए वह अपना सब कुछ त्याग देता है। वह आदशों का बलिदान जानता 
ही नहीं । सभी मस्तिष्क से काम करनेवालों की यह गति होती है। अपने 
निजी स्वार्थ के लिए प्रकृतिप्रदत्त शक्तियों का अवृचित लाभ उठाने के लिए 
वे आर्थिक क्षेत्र में एक प्रकार से निर्दीय या असमर्थ होते हैं। उनके जीवन 
का उद्देश्य सच्चे उपायों से समाज की सेवा होती है और इसके लिए उन्हें 
मिलता है पद और आदर । 

इसके बाद क्षत्रिय को देखिये । | वह जीवन को इस प्रकार देखता है कि 

अपने जीवन की तो आदरशों के सामने कुछ परव।ह नहीं करता, पर उसकी 
दृष्टि अपने समाज की भलाई तक ही सीमित रह जाती है और अपने 
आदशों के साथ वह उस ह॒द तक समझौता करने को तेयार हो जाता है, 
जहाँ तक उसके समाज के हित का सवाल है। उसका निशान झंडा है। 
समाज की भलाई में वह अपने को दे डालता है। उसका वेभव समाज- 
सेवा है, और पुरस्कार है-पद और शक्ति । 

तीसरी किस्म का जीव अपने तक ही सीमित रहता है। उसके आगे 

वह देख ही नहीं पाता । उसका आदर्श जेल से बचते हुए जीवन का आनन्द 
_टना है । वह स्वयं सीमित रहता है और उसका प्रतीक तराजू है । वह 
है वैद्य, संसारी, व्यापारी और व्यापारिक संस्थाओं का मालिक, जो धव 
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तो संग्रह कर लेता है, पर सामाजिक मान और मर्यादा उसी सीमा तक 
पाता है, जिस सीमा तक कि वह अपना धन समाज के हित के लिए दान 
करता है। 

सबके अन्त में है शृद्र । इसमें वेश्य का व्यापारिक साहस और व्यक्ति- 
गत लाभ के लिए सोच-विचारकर काम करने की भी क्षमता नहीं है। उसे 
बता-बनाया रास्ता पसन्द है। वह अपने वेतन, पेन्शन और संचित कोष 
से ही संतुष्ट रहता है । 

जन्मना ब्राह्मण-जों वकालत द्वारा लोगों के झगड़ालूपत का लाभ 
उठाकर पैसा बनाता है, ब्राह्मण नहीं, वैश्य है। जन्मना क्षत्रिय-जो पैसों 
के लिए विदेशी सरकार की गुलामी करता है, क्षत्रिय नहीं है, क्योंकि वह 
अपने-आपको बेचता है। सच्चा क्षत्रिय आजादी के लिए अपना रक्‍त बहा 
देगा, पर अपनी आत्मा ग्रिरवी नहीं रखेगा। 

ऊपर का सारा आवरण हटा देने के बाद वर्ण-व्यवस्था का सच्चा 
स्वरूप यही रह जाता है। सामाजिक सुव्यवस्था के लिए स्वेवाश करने- 
वाली आपसी कप्ठच्छेदी स्पर्धा को यह रोकती है और कानून तथा शान्ति 
के लिए सहकारिता और आज्ञाकारिता पर जोर देती है। यह धन-व्यवस्था 
से सर्वथा भिन्न सांस्कृतिक मापदण्ड के मूल्यों पर अधिष्ठित है । जब हम 
मानवीय आवश्यकताओं को सामने रखते हैं, तो भौतिक बातें नगण्य बन 
जाती हैं। समाज में हमारा स्थान अधिकारों के बजाय कर्तव्य निर्धारित 
करना है। जहाँ ये बातें एक बार पूर्णतः स्थापित हुई कि हम शान्ति का मार्ग 
निकालने में समर्थ हो जायेंगे। फिर तो कोई लड़ाई-झगड़ा होगा ही नहीं । 


सामाजिक जीवन 


मनृष्य का व्यक्तिगत जीवन तो एक छोटी-सी चीज है, पर उसका 
जब दूसरों से सम्बन्ध होता है, तब इसको कई मर्यादाएँ छूग जाती हैं। 
मनुष्य जैसा चाहे, वैसा बर्ताव नहीं कर सकता । उसके आचरण पर दूसरों 
की भलाई का अंकुश लगा रहता है। इसलिए किसी भी व्यक्ति की आदतों 
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पर, उसके स्वास्थ्य और उसकी रहन-सहन पर उसके आसपास के वाता- 
वरण की छाया पड़े बगर नहीं रहती। 

इस बात को ख्याल में रखकर लोगों को सामाजिक जीवन कैसे बिताना 
चाहिए, इसके हम कुछ सर्वसामान्य नियम बना सकते हैं। हिन्दुस्तान में 
बहुत-से लोग छोटी-छोटी झोंपड़ियों के बने गाँवों में रहते हैं। इसलिए 
इस दृष्टि से ग्रामीण जीवन का अभ्यास करना चाहिए। 

" ** जब ग्राम संगठित हो जायेंगे, तब वे अपनी एक खास संस्कृति का 
निर्माण करेंगे, जो उस संगठन की खासियत होगी। यह ठीक उसी प्रकार 
होगी, जिस प्रकार किसी व्यक्ति की अपनी खासियत होती है। ग्रामीण 
जीवन की इन बातों के कारण हम स्थायित्व की ओर अग्रसर होंगे। मनुष्य 
की उम्र अधिक-से अधिक ७० साल की होती है, पर ग्रामीण संस्कृति पर 
अधिष्ठित यह संगठन स्थायी बन जायगा । हम जो संस्कृति निर्माण करेंगे, 
वह केवल मनृष्य के स्वभाव पर ही अवलम्बित नहीं रहेगी। हमने सारी 
समस्याओं को हल करने के लिए अहिसा और सत्य के रास्ते से केसे चला जा 
सकता है, इसी दृष्टि को प्रधान रखा है। यदि काम सावधानी से किया 
जाय और बारीकी से अमल किया जाय, तो उन्हीं तत्त्वों की बुनियाद पर 
बना समाज हम कायम कर सकेंगे ।# 


ग्राम-सगठन 

यह तीन संस्थाओं के मार्फत किया जा सकेगा : १. ग्राम को व्यवस्था 
के लिए ग्राम-स्वराज्य के आधार पर चलायी जानेवाली पंचायत, 
२. ग्रामीण अर्थ-व्यवस्था के लिए विविध उद्देशीय सहकारी संस्था, 
३. गैर-सरकारी तौर पर तमाम ग्रामीणों की शक्ित ग्रामोत्थान 
की योजना की सफलछता के लिए केन्द्रित करने के हेतु एक ग्राम- 
सेवा-संघ । 


7 का/जा तो पशुजए॥ आ्रफाधिफशवकासा/एशए५ ० कगापक्रतिए 7 सरल (# ४. अ“या+ ३९: आकमाकश2काउशााापर १5 एज 
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हर गाँव या कुछ गाँवों को मिलाकर एक गाँव-पंचायत होती चाहिए। 
इसका चनाव प्रौढ़ मतदान की बुनियाद पर होना चाहिए और उसकी 
सुविधा के लिए गाँव या गाँवों को कई सुविधाजनक वार्डों में बाँट देना 
चाहिए गाँवों से सीधा संबंध रखनेवाली हरएक विषय की 
जिम्मेदारी इस ग्राम-पंचायत की होनी चाहिए। उदाहरणाथ : गाँव के नाते 
गाँवों के पीने के पानी का इन्तजाम, गाँवों की शिक्षा, गाँवों के दवाखाने 
गाँवों की सफाई, कुछ हद तक नन्‍्याय-दान, गाँवों की रोशनी का इन्तजाम 
आदि की व्यवस्था ग्राम-पंचायत के जिम्मे होनी चाहिए। 


' * ग्रामीण संस्कृति की ओर किसीका भी ध्यान नहीं है। पर 
उसकी पुरुता बुतियाद बिता ग्रामीण स्वायत्त शासन या ग्रामीण स्वावलम्बन 
के कभी स्थायी नहीं हो सकती । कई सदियों के अनुभवों के बाद भारत ने 
एक ऐसी संस्कृति निर्माण की है, जो सब किस्म के आघात सहकर पुरुता 
वन गयी है। उसका नये दृष्टिकोण से अनूसंधान और परिवर्तन होना चाहिए। 
इस संस्कृति की देहातों की स्त्रियाँ खास वारिस हैं और इसीसे ग्रामीण 
जीवन को सुन्दरता और बल मिलता है। इस संस्कृति को पनपाने के लिए 
निम्नलिखित सुझाव दिये जाते हैं : 


१. ग्रामों की परम्परा और आदतों, संस्थाओं और उनके इतिहास 
का अध्ययन किया जाना चाहिए । 

२. लोक-गीत, लोक-कहानियों और लोक-कला का अध्ययन होना 
होना चाहिए । 

३. कला-कौशल के हस्तोद्योग और अन्य ग्रामीण कलाओं का 
पुनर्जीवन और सुधार होता चाहिए 

ग्रामीणों की शिक्षा की दृष्टि से भजन, कीत॑ंन, नाटक आदि 

आयोजित करने चाहिए। 

५. ग्रामीण उत्सव और अन्य महत्त्व के धामिक उत्सव आयोजित 
कर जाति-पाँति-निरपेक्ष ग्रामीण एकता' बढ़ानी चाहिए। 


हुए. किए कं॥75 के का ब्क' 
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६. ग्रामीण वाचनारूय, संग्रहालय और अध्ययन-मंडल संगठित 
करने चाहिए । 
७. खेल-कद, नृत्य आदि खुले मैदान में किये जानेवाले मनोरंजक 


कार्यक्रम संगठित करने चाहिए ।%# ७ 


चार 


राजनीति 


मानवता के मुक्तिदाता अब्राहम लिकन के इन शब्दों से हम परिचित 
हैं: 'सरकार लोगों की बनायी हुई हो, उनकी अपनी हो और उनके अपने 
हित के लिए हो ।” सर जॉन्स ली ने इसके संकुचित रूप को समझाते हुए 
कहा: “ऐसी सरकार, जिसमें सब साझीदार हों ।' और ए० बी० डीसी ने 
जनतंत्र के लिए कहा है: “राज्य की बागडोर अपेक्षाकृत राष्ट्र के अधिक लोगों 
के हाथ में रहती है।” इन सबमें जनतंत्र के सिद्धान्त के केवल राजनेतिक 
प्रभाव पर ही विचार किया गया । 

यथार्थ में जनतंत्र केवल राजनीति तक ही सीमित नहीं रहता । यदि 
ऐसा हो, तो जनतंत्र का अर्थ एक ऐसी अवस्था भी हो सकता है, जिसमें 
लॉड वायल के अनुसार वह राष्ट्र की शारीरिक शक्ति और चुनाव अधिकार 
तक रह जाय और इसका मतलब होगा डिक्टेटरशिप या तानाशाही । 
दूसरी ओर जनतंत्र के बीज जीवन के हरएक क्षेत्र में जड़ पकड़ते और पनपते" 
४ देखिये, स्थायी समाज-व्यवस्था, पृथ्ठ १९१-११२ | 
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हैं। इसके अनुसार विषय की जाँच में हम धामिक, सामाजिक और आथिक 
क्षेत्रों पर भी गौर करंगे। 

यदि जनतंत्र में जनता के सारे जीवन को प्रभावित करना है, तो साफ 
'है कि इसका आधार राजनेतिक न रहकर सनातन सिद्धान्त होने चाहिए। 
'फ्रांस की राजनैतिक क्रान्ति के समय जनतंत्र को ऐसा ही रूप देने का प्रयत्न 
“किया गया, तो इसके फलस्वरूप यह नारा उठा--स्वतंत्रता, समानता 
और भ्रातृत्व । यदि उन तीनों सिद्धान्तों को व्यावहारिक रूप देना है, तो 
:एक ऐसे समाज की रचना करनी होगी, जिसमें उनको कार्यरूप प्रदान 
'करने से व्यक्तियों के बीच झगड़े की सम्भावना न रहे । 

सच्चे जनतंत्र में समाज-रचना की एसी योजना होनी चाहिए कि उसमें 
व्यक्तिगत विकास का पूर्ण अवसर रहे, परन्तु साथ-साथ कमजोरों के हितों 
की रक्षा और मदद करके अपेक्षाकृत साम्य भी रखना चाहिए। इस तरह 
एक ऐसा भाईचारा स्थापित हो जायगा, जिसमें कोई दूसरे का शोषण न कर 
सकेगा । सम्पूर्ण सामाजिक रचना उसके विभिन्न विभागों के विकास के 
आदर्श की द्योतक होगी । 


जैसे ही जनतंत्र में किसी व्यक्तिविशेष या संघविशेष के हाथ में सत्ता 
केन्द्रित हो जाती है, वह समाप्त हो जाता है। इसलिए इसके संचालन 
'का आधार हिंसा-बल या धन-शक्ति से प्राप्त होनेवाली ताकत न होकर 
'जनता के हृदयों में न्याय, सत्य, अहिंसा और प्रेम के सनातन सिद्धान्तों को 
अपनाने की तीत्र इच्छा होनी चाहिए । तभी इस प्रणाली का कार्यक्रम 
'स्वयंसंचालित, अव्यक्तिगत और उचित हो सकेगा । 

कार्य रूपी जनतंत्र का निचोड़ फंले हुए चुनाव हैं । इसके विपरीत 
'सांस्कृतिक जनतंत्र जनमत पर कायम होता है और जनता केवल' चुनाव 
'तक ही सीमित न' रहकर प्रबन्ध-सत्ता में भी अपनी इच्छा प्रतिबिम्बित 
'करती है। जिस प्रकार अधिकतर लोगों के चोरी न करने का कारण उनका 
'जेल-भय न होकर दूसरे के अधिकारों का आदर करने की भावना 
को अपने आचरण का अंग बना लेना है, उसी प्रकार सच्चा सांस्कृतिक 
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जनतंत्र स्थापित करने के लिए हरएक व्यक्ति में सामाजिक भलाई 
करने की इच्छा अपने-आप जाग्रत होना और उसका उसीके अनुसार 
आचरण करना आवश्यक है। इसमें मत देने के इलाकों की जरूरत नहीं 
है, पर इसमें प्रबन्ध-शक्ति में प्रत्येक नागरिक थोड़ा-थोड़ा भागीदार 
होगा । 

जब हम संसार की मानव-जातियों और जनतंत्र के विकास की जाँच 
करते हैं तो उनकी परिपक्व॒ता और वातावरण के अनुरूप एक मजेदार 
श्रृंखला हमें मिलती है। दक्षिण यूरोप की गम॑ जलवायु में सामाजिक जीवन 
पनपा और लोग गाँवों की घनी बस्तियों में रहने लगे । इससे यनाव और 
रोम की नगर-सम्यताओं की उत्पत्ति हुईं। लेकिन यूरोप के उत्तरी और 
पश्चिमी भागों में जुदा-जुदा, दूर-दूर चरागाह स्थापित करके वहाँ के लोगों 
ने व्यक्तिवाद पर जोर दिया । इस वातावरण में निजी नेतृत्व और बिना 
सवाल किये उसको आज्ञा का पालन और जबरदस्त अनुशासन स्वीकार 
करने की ही आशा की जा सकती है। इस परम्परा के अनुसार तथाकथित 
ऐसी जनतांत्रिक पालियामेण्ट सरकार कायम करना स्वाभाविक ही है, 
जिसमें मतों की संख्या ही सब-कुछ है; उसी प्रकार धर्म में भी, परिचमी" 
व्यवस्था की चोटी पर पोप वेठा है, सामाजिक जीवन में बादशाह या अदालतें 
हैं और अर्थशास्त्र में पूंजीपति है। जब तक नेतृत्व इस प्रकार के छोट-छोटे 
विभागों में से आग्रेगा, स्वार्थों में झगड़ा अवश्य होगा और ये जनतन्‍्त्र 
व्यक्ति अथवा गुटविशेष के एकतंत्र से थोड़ ही भिन्न रहेंगे। सच पूछो तो' 
ऐसा जनतंत्र तो उन जंगली जातियों में भी मिल जायगा, जहाँ सरदार नर- 
मुण्डों की माला पहने राज करते हैं। गहराई से जाँचने पर हमें मुसोलिनी 
और हिटलर दिखाई देने लगते है और हमें इंग्लैण्ड की पालियामेण्ट और 
प्‌ंजीपतियों का गठबन्धन दृष्टिगोचर होता है, जनता का राज चलाने में 
कोई हाथ ही नहीं दिखाई देता । ऐसे जनतंत्र जनता की अज्ञानता पर ही 
फला-फूला करते हैँ, जो परमुखापेक्षी हैं। शिष्टता, सज-धज, बनावटी 
सामाजिक आचार-व्यवहार, जनता से मिलने के बजाय उनको उससे 
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अलग करते हैं और इन्हींके द्वारा अगुआ जमात और चुनिन्‍्दा लोगों का 
'समूह आम लोगों से ऊपर उठा रहता है । 

' असली जनतनन्‍त्र और सच्ची संस्क्रति हमारी अन्तर्जातीय रुकावटों को 
'पार करने के लिए पुल बनाने को प्रोत्साहन देती है। मौजूदा परिस्थिति 
'में हम भौगोलिक, जाति-संबंधी और धामिक अलगाव राष्ट्रों के बीच पाते 
है और वर्ग-विभिन्नता राष्ट्र के अन्दर अनुभव करते हैं। इस तरह से शक्ति 
'का संतुलन करने के लिए राष्ट्र और राष्ट्र तथा ऊंच और नीच के बीच 
मतभेद उत्पन्न करके एक अस्थायी अवस्था उत्पन्न कर दी गयी है। जैसा कि 
“बद्रेण्ड रसल ने कहा है : इंग्लैण्ड अब तक अराजकता की उस परिस्थिति 
को कायम रखने में एक विशेष शक्ति रहा है, जिसे हमारे पुरखा युद्ध की 
'स्वतन्त्रताओं के नाम से पुकारते थे ।” यहाँ तक कि काले मास की टक्कर 
के समाजवादी का भी विश्वास है कि गर्म देश यूरोपीय देशों के फायदे 
के लिए ही बने हैं और यूरोपवालों को अपनी उच्च सभ्यता के कारण 
“उनसे लाभ उठाने का पूर्ण अधिकार है। जहाँ ऐसी संकुचित प्रांतीयता फेली 
:हुई है और जहाँ फलस्वरूप मातृत्व तक को युद्ध-सामग्री के कारखाने का 
'रूप दे डाला गया है, वहाँ हम स्वाधीनता, बराबरी और भाईचारे की आशा 
कैसे कर सकते हैं ? इस प्रकार की संकुचित राजभक्ति को फैलानेवाली 
“और लोगों में विभिन्नता पैदा करनेवाली वैयक्तिक या वर्ग-विशेष की सर- 
'कारें स्वभावत: अस्तर्राष्ट्रीय झगड़ों का कारण बन जाती है। यही बात 
'पश्चिम के धामिक क्षेत्रों में मी लागू होती है। धर्म-परिवर्तन कराने के पीछे 
'पड़े हुए मिशनरी परधर्मों के विरुद्ध जो धर्मेयुद्ध-सा ठान देते हैं, उसका 
कारण भी इसी प्रकार के वर्ग-विशेष की राजभकित ही है। 

जैसे-जैसे हम प्रब की तरफ बढ़ते जाते हैं, हमें इसलामी जनतन्त्र मिलता 
है। इसने स्पष्ट रूप से जंगली और दिखावटी जनतन्‍त्र को छोड़ दिया 
'है और सांस्कृतिक जनतंत्र की ओर अग्रस्तर होता दिखाई देता है। यहाँ 
व्यवस्था का प्रबन्ध व्यक्ति अथवा वर्भ-विशेष के कथनानुसार नहीं चलता, 
“बल्कि सामाजिक-धामिक सिद्धान्तों द्वारा आजादी, बराबरी और भाई- 
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चारे को राजा से रक, दुरात्मा से महात्मा और काले से लेकर गोरे तक लागू 
किया गया है। मक्का के पैगम्बर को स्वीकार करने की सीमा के अतिरिक्त 
इसका ओहदा करीब-करीब अत्तर्राष्ट्रीय बन गया है। सामाजिक, आर्थिक, 
राजन तिक, जातीय और भौगौलिक बन्धनों से ऊपर उठकर भी यह केवल 
धारमिक सीमा नहीं लाँघ पाता है । 

इसी प्रकार चीन और जापान (जंसा कि वह पश्चिमी तरीके अपनाने 
के ५० साल पहले था) में जनतंत्र धामिक सीमाओं से बँध गया, उसी प्रकार 
जागीरदारी, लड़ाई-झगड़ों और जातीय अलगाव के कारणों से अपने आदर 
को नहीं प्राप्त कर सका । इन सीमाओं के अन्दर के राष्ट्र कुछ हमारे देश से 
मिलते-जुलते थे। सच्ची सांस्कृतिक व्यवस्था अवेयक्तिक, निःस्वार्थ और 
कर्तंव्यशील होती है । जब बट्रेण्ड रसल बड़े स्वावलम्बी राष्ट्र की स्थापना 
लड़ाई-झगड़े समाप्त करने के लिए ठीक समझता है, तो वह मंगोल जनतंत्र 
का समथथन करता है। 

हमारे अपने देश के राजनीतिक जीवन की तस्वीर हमें अपने पुराने 
नीतिशास्त्रों और पुराणों में मिछती है। आज भी जनता के दैनिक जीवन 
की व्यवस्था सँमली और ठीक बनी होने का कारण बाहरी दबाव नहीं है, 
बल्कि यह वह सामाजिक-धार्मिक व्यवस्था है, जो लोगों के जीवन से 
एकाकार हो गयी है। यही चीज है, जिससे इस महाद्वीप के विभिन्न छोग 
आपस में एकसृत्र में बँधे हुए हैं। पश्चिमी लोग जब अपने ऊपरी जनतंत्र 
के चश्मे और भाषा से हमें देखते हैं, तो हमारी विभिन्न भाषाओं, रीति- 
(रिवाजों और भौगोलिक अन्तरों के विभाजक गुणों के कारण कहते है कि 
न हममें एकता है और न राजनीतिक धारा, क्योंकि राजनीतिक धारा 
उनके अनुसार वही है, जहाँ जतता बिना पूछे-ताछे एक ही बात मानने को 
तैयार हों । इसी पर उनके जनतंत्र आधृत हैं। फिर भी काफी उन्नत दशा 
को प्राप्त हुई जनतांतिक सरकार गाँवों में थी और यह जनतंत्र धीरे-धीरे 
पूर्ण सांस्कृतिक जनतंत्र की ओर अग्रसर हो रहा है। सांस्कृतिक जनतंत्र 
में रंग या भौगोलिक सीमाओं जैसी भौतिक विभिन्नताओं से उस पर 
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कोई स्थायी असर नहीं पड़ता । हमारी प्रणाली इतनी जबरदस्त और 
विशाल थी कि विदेशियों और बाहर से हमला करनेवालों तक को पचाने 
में उसे कोई कठिनाई नहीं हुईं। जैसा कि पहले कहा जा चुका है, इस जनतंत्र 
के सिद्धान्त सदियों से सामाजिक नियमों और संस्थाओं द्वारा जनता के जीवन 
और विचारों में घुल-मिल गये हैं। यदि राजा होते थे, तो इस महान्‌ यंत्र 
में एक पहिये की भाँति, जिसके लिए शूक्रनीति में कहा है कि वह वेभवयुक्त 
सिपाही या प्रबन्धक होता है। सच्ची सत्ता जनता के हाथों में रहती है। 
स्थानीय प्रभाव के सब मामलों का फैसला छोटी-छोटी विकेन्द्रित ग्राम- 
पंचायतें ही करती थीं। पंचायत की सत्ता जनता के उसमें निहित विश्वास 
पर आधृत है, यह विश्वास उन सदस्यों के जीवन की जनता द्वारा निजी' 
जानकारी पर निर्भर है। और इस पंचायत का अधिकार कद करने का 
न होकर दोषी को ग्रामद्रोही करार देने का है । 

इसके विपरीत एक केन्द्रितसरकार जनता की सरकार नहीं हो 
सकती, जनता के हित के लिए काम करनेवाली भी कभी ही होती है। यदि 
सरकार को जनता की सरकार होना है तो उसकी पहुँच छोट-से-छोट गाँव 
तक होनी चाहिए। आधार कितना ही विशाल और मतक्षेत्र कितना ही 
विस्तृत कर देने से काम नहीं चल सकता । 

इसके अतिरिक्त कोई भी वर्ग चाहे कितना ही अलग क्यों न रहे, जब 
उसके स्वाथथ दूसरों के हितों से टकराते हैँ, तो वह निष्पक्ष रूप से काम नहीं 
कर सकता है। ऐसे मामलों में समय से भी अछगाव रखता आवश्यक 
हो जाता है। और कार्य का सम्पादन एसे व्यक्तिगत निःस्वार्थ नियमों 
के द्वारा, जैसे कि हमारे सनातन रूप की सरकारों में थे, होता चाहिए । 
ऐसा करने से कमजोर और गरीबों के हितों की रक्षा रहेगी। उदा- 
हरणार्थ : सह-परिवार प्रणाली, वितरण के सुधार और समाज के निष्क्रिय 
असहाय सदस्यों के पालन के लिए एक प्रयत्न था। वस्तुओं में दाम 
चुकाने की बलत-प्रणाठी हरएक को गूजर करने लायक बनाने का 
एक तरीका था। जीवन का एक भी ऐसा पहल नहीं था, जिसका प्रबन्ध 
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सोचा न गया हो । अवेयक्तिक विकेन्द्रित कार्यक्रम के बगैर हमारी सभ्यता' 
अपने जीवन के इतने भूचालों को आज तक नहीं सह सकती थी । जब 
सांस्कृतिक जनतंत्र की विचारधारा की पवित्रता ऊँच-नीच और छोटे-बड़े 
के भावों से गन्दी हो गयी और जब संस्कृति के रक्षकों ने कर्तव्यों को 
भूला दिया और अधिकार जताकर उच्च वर्ग बन बैठे, तभी विनाश के 
बीज पतपने लगे और भारत विदेशी हमलों का शिकार बन गया । 

विकेन्द्रीकरण हमारे जनतंत्र का आधार था। यह एक ऐसा महान्‌ 
सिद्धान्त था, जिसे हमारे लोगों ने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में काम में लिया था, 
यहाँ तक कि धर्म में भी । हिन्दू-धर्म से अधिक विकेच्धित और इसलिए 
विचार, कार्य और पूजन की विधियों के प्रति उदार धर्म मिलना सम्भव 
नहीं है। सामाजिक व्यवस्था वर्णाश्रम धर्म द्वारा निर्धारित होती थी, 
जिसका अथ है कि प्रत्येक व्यक्ति का कतंव्य समाज में उसके स्थान से 
स्थिर होता था। आशिक क्षेत्र में दूसरी जगहों पर जैसा होता है, वेसा 
चलने दो' के रवेये के कारण नतीजा यह हुआ कि बलवानों ने कमजोरों 
'का शोषण आरम्भ कर दिया। इस प्रवृत्ति पर रोक रूगाने और कम 
करने में वर्णाश्रम धर्म के मुताबिक विभाजन बड़ा सफल हुआ । 

इस प्रकार आधारभूत सिद्धान्तों के बल पर बन्धनों और प्रतिबन्धों को 
लगाकर भारत ने एक हल निकाल लिया था, जो बड़ी हृद तक सच्चे सांस्कृ- 
पतिक जनतंत्र की बराबरी करता था और एक एसी राज्य-प्रणाली निकाली 
थी, जो सचमुच ग्रामराज्य था और गाँव के हित के लिए राज्य था। 


लेकिन फिर भी एक कमी थी । वर्णाश्रम में अपनी सामाजिक व्यवस्था 
के अनुसार कर्म करने पर ही मोक्ष मिलता है। व्यक्ति का स्वयं कोई मूल्य 
'नहीं है। उसका जो भी मूल्य है, वह समाज का सदस्य होने की हैसियत से 
है। वह उस जल-बिन्दु के समान है, जो झरने के पानी में बह जाता है। 
चह चला जाता है, पर झरना रहता है। व्यक्तिगत हित सबसे ऊँचे नहीं हो 
सकते । केवल समाज की भलाई का ही खयाल रखा जाता है और उसके 
कारण यदि किसीको तकलीफ भी भृगतनी पड़े तो उसका कोई महत्त्व 
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नहीं । परन्तु एक आदर्श जनततन्त्र में व्यक्ति को इस तरह भुलाया नहीं जा 
सकता, क्योंकि उसीके उत्थान पर समाज का उत्थान निर्भर है और मानव 
के सब प्रयत्नों का आदर्श उसका विकास है। जब हम समाज को ऐसा रूप 
देते हैं कि जहाँ व्यक्ति के व्यक्तित्व के पूर्ण विकास की पूरी स्वाधीनता रहती 
है और जहाँ अपने विकास द्वारा वह दूसरों के विकास का कारण बनता है, 
वहाँ हमें आदर्श अवस्था प्राप्त होती है। 
हमारी जाँच-पड़ताल इस नतीजे पर पहुँचती है कि पश्चिमी जनतंत्र 

अब तक इस अबस्था में पड़ हुए हैं, जहाँ राष्ट्र के कर्णधार व्यक्ति-विशेष 
और वर्ग-विशेष रहते हैँ और जो हिंसा पर आधारित कार्य करते हैं। पूर्व 
के जनतन्त्र इस अवस्था को पार करके सांस्कृतिक अवस्था तक पहुँच गये हैं 
पर वे भी असली जनतंत्र तक पहुँचने में चूक गये हैं, क्योंकि वे धर्म या ग्राम- 
इकाई तक ही पहुँचे और व्यक्ति तक नहीं पहुँच पाग्रे । जब संसार उस 
अवस्था पर अग्रसर हो, जहाँ प्रत्येक मनुष्य आदर्शों के अनुरूप चलता है, 
स्वधर्म का पालन करता है और उसके काय॑ प्रेम और सत्य पर आधारित 
रहते हैं, तो हम लिकन के ऊपरी जनतंत्र के आदर्श को सांस्क्ृतिक रूप से 
सम्मिश्चित करने के पश्चात्‌ एक स्वयं क्रियाशील जनतंत्र प्राप्त कर छेंगे। 

हू एक एसी राज्य-व्यवस्था होगी और यही सारांश में प्रतिफलित होगी, 
जनता के द्वारा जनता के लिए, जनता की सरकार' में ।# 

सच्चा प्रजातन्त्र : जनतंत्र का मूलतत्त्व यह है कि शासन करते और 

कानून बनाने की ताकत जनता के हाथों में, प्रत्येक व्यक्ति में निहित 
हो । सुक्ष्म विचार से कह सकते है कि प्रत्येक नागरिक में अपने-आपको 
नियमित करने की योग्यता होनी चाहिए। ऐसा राष्ट्र सबकी भलाई का 
काम कर सके, इसलिए यह पहले जरूरी है कि वहाँ के हरएक नागरिक में 
ऊँचे दर्जे का चरित्र-गठन हो । अपने अधिकारों के ज्ञान की अपेक्षा अपने 
कर्तव्यों की भावना हर आदमी में खूब तीत्र होनी चाहिए। जब हरएक 


7 देखिये, गाँव-आन्दोलन क्यों १, पृष्ठ १५३-२०२ | 
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नागरिक इतना नियम-पालक हो कि वह निः:संग भाव से विचार कर 
कतंव्य करे तो उसके हाथों में शासन और विधान की ताकत, के दुरुपयोग की 
आशंका छोड़कर, सौंपी जा सकती है। ऐसे राष्ट्र में जल, थलू और वायु 
की सेवा या पुलिस की कोई आवश्यकता नहीं रहेगी, क्योंकि हरएक नागरिक 
अपना कतेव्य आप ही करेगा। उसका अन्तःकरण ही उसके लिए व्यवस्था- 
'पिका सभा और पुलिस दोनों का काम करेगा । 

सत्याग्रह : सत्याग्रह के रूप में प्रत्यक्ष विरोध ([0776८६6 2८६००) 
के उपयोग से साधारण गंदी राजनीति का गांधीजी द्वारा आध्यात्मिक 
संस्कार किया गया है। इस साधन के द्वारा मनृष्य आपसी मतभेद 
मिटाने के लिए अपने शत्रु को पहले समझा-बुझाकर राजी करने की 
कोशिश करता है और उसके असफल होने पर अपने विरोधी के 
आन्तरिक श्रेप्ठ गुणों की पकड़ के लिए अपने ऊपर कष्टों का स्वागत 
करता है। 

सरकार : राजनीति का उद्देश्य जनता की सेवा करना है। राज- 
नेतिक साधनों के द्वारा हम शासनतंत्र के ऊपर अधिकार पाते हैं और शासव- 
तंत्रों का जनता की आवश्यकता-पूर्ति के लिए व्यवहार करते हैं। राष्ट्र के 
मामलों में बहुत-सी एसी बातें हैं, जिनके संबंध में दूर भविष्य के परिणामों 
'का भी ख्याल करनेवाले अदूरदर्शी स्वार्थों से एसी नीति का विरोध पड़ता है। 
इसलिए ऐसे दूरदर्शी नीति के काम-कभी-कभी व्यक्ति के स्वार्थ के विपरीत 
होते हुए भी जिनका किया जाना राष्ट्र-हित के लिए जरूरी हो उस दल 
के हाथ में देना चाहिए, जिस पर यह विश्वास हो कि वे राष्ट्र के प्रति अपने 
कर्तव्य का पालन करगे । 

उस दल का मनुष्य अपने पद या अधिकार से नाजायज फायदा उठाने 
की कोशिश नहीं करेगा । असाधारण योग्यता के व्यापारियों के द्वारा 
अजित बेहिसाब मुनाफे के अनुपात में उनको पारिश्रमिक नहीं दिया जायगा, 
बल्कि गाँवों में रहनेवाली सामान्य जनता की कमाई के हिसाब से उनका 
वेतन होगा । 
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कार्य-विभाग : शासन की अच्छी व्यवस्था रखना सरकार का काम 
तो है ही, पर जनता के उद्योग-व्यवसाय में भी प्रधान हिस्सेदार की हैसियत 
से भाग लेने का महत्त्वपूर्ण काम उसे करना पड़ता है। जंगल, खनिज, 
गक्ति-उत्पादक-साधव और यातायात का संगठन सरकार के हाथों में होता 
है। इसके जरिये सरकार राष्ट्र के आथिक जीवन को, अच्छे के लिए हो या 
बरे के लिए, नियंत्रित कर सकती है ।# ७ 


पाँच 
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शिक्षण का अर्थ : यदि शिक्षण देता यानी मनृष्य को जीवन के योग्य 
बनाना है--योग्य नागरिक, सुयोग्य पति और सुयोग्य पिता बनाना है--- 
तो उस शिक्षण की क्रिया मनुष्य के जन्म से मृत्यु तक जारी ही रहती है । 
जीवन में कसे भी उल्टे-सीधे मौके आये, तो भी मनृष्य में न्यूनतम आघात 
सहते हुए समय काट लेने की क्षमता होनी चाहिए। पर यदि शिक्षण से हम 
किसी खास परिस्थिति से ही लोहा लेना सीखें, तो उसके अलावा किसी 
दूसरी परिस्थिति का सामना करते समय हम घबड़ा जायेंगे । शिक्षण यानी 
केवल तारीख रटकर मन को संकुचित बनाना नहीं है, बल्कि एक विशिष्ट 
जीवन-दृष्टि प्राप्त करना है। 


%# देखिये, नियोजित अर्थव्यवस्था का गांधी मार्ग, पृष्ठ ९-१० 
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किसी भी शिक्षण-पद्धति के पीछ उसका अपना तत्त्वज्ञान होना चाहिए 
और उससे मनृष्य का पूर्ण विकास होना चाहिए। इसलिए शिक्षण एक 
बड़ी जिम्मेदारी है और उसमें काफी खतरे हैं, इसलिए पूर्ण विचार और 
पूरी तैयारी किये बिना कोई भी योजना नहीं स्वीकार करनी चाहिए । 

ध्येयपूर्ण शिक्षण : करीब-करीब सभी देशों की शिक्षा-पद्धति किसी 
खास ध्येय-पूर्ति की दृष्टि से निश्चित की जाती है। पूँजीवादी देशों में बड़े- 
बड़े उद्योगपति शिक्षण-पद्धति से अपने लिए आवश्यक व्यवस्थापक और 
कार्यकर्ता प्राप्त करने की ख्वाहिश रखते है। समाजवादी देक्षों में शिक्षण- 
पद्धति से भौतिक उत्पादन बढ़ाने की कोशिश की जाती है। फौजी प्रवृत्ति- 
वाले देशों में शिक्षण का अर्थ लोगों में संकुचित देश-प्रेम निर्माण करने का 
जरिया है । 

पूरब की पद्धति : हमारे देश में पुरानी शिक्षण-पद्धति विद्यार्थी जीवन 
को जीवन-कलह में टिके रहना सिखाती थी। विद्यार्थी अपना गुरु चुन 
लेता था ओर उसीके साथ दिन-रात रहकर अपने गरु की विद्या अपना लेता 
था। यह केवल आध्यात्मिक बातों के लिए नहीं, बल्कि जीवन के हर पहल 
के लिए लागू था। जिस प्रकार कोई बाप अपने बच्चे की परवरिश करना 
अपना कोई पेशा नहीं समझता, उसी प्रकार उस समय के गुरु भी शिक्षण 
देना अपना कोई पेशा नहीं मानते थे । 

वे तो अपना संयत जीवन-क्रम' चलाते रहते और उसीसे जीवन का 


न 


दृष्टिकोण स्पष्ट हो जाता था और विद्यार्थी जो कुछ सीखना चाहते या 
सीख सकते थे, वह उनके नित्य जीवन-क्रम से आप ही आप सीख लेते | जब 
ईसामसीह ने अपने चेले चुने, तब उन्होंने उन्हें सिर्फे यही कहा कि मेरा अनु- 
करण करो। उन्होंने पाठय-पुस्तकों की कोई सूची अपने चेलों को नहीं दी । 
उन्हें अपने गुरु का अनुकरण करना पड़ता था। यह है पूरब की पद्धति । 
जीवन के विभिन्न पहल : मनृष्य एक पेचीदा जीव है, उसके अलंग- 
अलग हिस्से नहीं किये जा सकते और अलग-अलग हिस्से का अलग-अलग 


विकास नहीं किया जा सकता। जो शिक्षण-पद्धति केवल बौद्धिक विकास 
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का ही ख्याल करती है और शारीरिक, नेतिक तथा आध्यात्मिक विकास 
की ओर ध्यान नहीं देती, वह राक्षस पैदा करती है। यदि हमें सच्ची शिक्षा 
देनी है तो हमें इन सारी वातों के विकास की ओर ध्यान देता चाहिए। 
हमें मनृष्य का शारीरिक, सामाजिक, मानसिक तथा आध्यात्मिक विकास 
करना है। उसे कोई एक व्यवसाय सीखना चाहिए। समाज के एक घटक 
के तौर पर अपना जीवन कंसे बिताना है, इसका उसे ज्ञान होता चाहिए और 


प्रसंगों का ठीक-ठीक मल्यांकन कर सकने की क्षमता उसमें आनी चाहिए। 
यदि ये सब बातें हम नहीं कर सकते है, तो हमारा शिक्षण बेकार 


हमारी कोई भी क्रिया ऐसी नहीं है, जिसकी हम पर अमिट छाप न पड़ती 
हो । हमारा काम, हमारे खेल, हमारे मनोरंजन के साधन और हमारा 
आराम, इन सबकी खूब सोच-विचार के बाद योजना बनानी चाहिए। किसी' 
काम की हे निंग में ही काम करनेवाले के जीवन का बहुत-सा हिस्सा व्यतीत 
होता है। पर हम अपना वहुत समय केवल अपने आशिक कार्यों, व्यवस्ताय 
में ही व्यतीत करते हैं। यदि ऐसी व्यवस्था की जाय कि चीजों का उत्पादन 
करते-करते हमारी शक्तियों का विकास भी होता रहे ओर जीवन अधिक 
समद्ध बनता जाय, तो बहत अच्छा होगा। उचित काम करते-करते उश्चको 
थकावट नहीं महसूस होगी, बल्कि वह हमारे जीवन के ध्यय्र को कार्या- 
न्वित करेगा । केवछ आउम्बरयक्त पूजा सच्चा धर्म नहीं है । 

हमें अपनी सारी शक्ति ग्रामों पर केन्द्रित करनी हैं। कुछ समय के 
लिए हम यदि विश्वविद्यालय का शिक्षण बन्द भी कर द॑, तो उसमे राष्ट्र 
का कोई नुकसाव न होगा । आज तो हाल्‍लूत यह है कि हमारे पास जरूरत 
से ज्यादा ग्रेजुएट मौजद है। इसलिए उन्तके कारण हमारे सामते बे कारी की 
समस्या आ खड़ी हुई है, क्योंकि हमें जिस किस्म की शिक्षा पाये हुए आदमी 
चाहिए, उस किस्म की शिक्षा उन्हें नहीं मिली है। हमारा ध्येय यह होना' 
चाहिए कि हमारे ग्रामीण अधिक उपयुक्त और कार्यक्षम हों । * 'शिक्षा 
का कार्य ग्राम में से स्वयं विकसित होना चाहिए, वह उस पर बाहर से' 
लादा नहीं जाना चाहिए। बाहर से यदि हम कुछ भी लादने की कोशिश 
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करेंगे तो उसे टिकाये रखने के लिए कुछ क्रत्रिम आधार तो निर्माण करने ही 
पड़ेंगे। पर जो चीज आप ही आप अन्दर से पैदा होगी, उससे सच्ची संस्कृति 
निर्माण होगी, जिससे मनृष्य मनृष्य से और गाँव गाँव से बंध जायगा और 
अन्ततोगत्वा सारा देश अच्छी तरह से एकसूत्र में आबद्ध हो जायगा । 

सुझायी हुई योजना : गांधीजी का सुझाव है कि शिक्षा स्वावलम्बी 
होती चाहिए। उन्होंने लिखा है कि शिक्षा से मेरा मतलब है बच्चे या मनुष्य" 
की शारीरिक, मानसिक और नंतिक उन्नति । केवछ लिख-पढ़ लेना शिक्षा 
नहीं है और न उसका श्रीगणश ही है। किसी भी पुरुष या स्त्री को शिक्षित 
बनाने का वह एक जरिया ही है। इसलिए में बच्चे की शिक्षा की शुरुआत 
उसे कोई उपयुक्त उद्योग सिखाकर करूँगा, ताकि शुरू से ही वह कोई-त- 
कोई नयी चीज या चीजें निर्माण कर सके। इस प्रकार सारी पाठशालाएँ 
स्वावलूम्बी बन सकती हैं, बशर्ते कि सरकार इन पाठ्शालाओं की बवीः 


चीजें खरीद ले । 
मेरी ऐसी धारणा है कि इस पद्धति की शिक्षा में मत और आत्मा 


का अधिक-से-अधिक विकास हो सकता है। शर्ते यही है कि हरएक' 
उद्योग शास्त्रीय ढंग से सिखाया जाय, न कि यान्त्रिक ढंग से, जसा आजकल 
किया जाता है। अर्थात्‌ विद्यार्थी को हरएक चीज का कार्य-कारण-भाव' 
समझाया जाना चाहिए। में यह बात कुछ निश्चयप्‌वंक इसलिए कह सकता 
हूँ कि उसके पीछे मेरा अनुभव है। जहाँ कहीं कार्यकर्ताओं को कताई 
सिखायी जाती है, वहाँ यह पद्धति करीब-करीब पूर्ण रूप से अमल में लायी 
जा रही है। मेने स्वयं चप्पल बनाना और सूत कातना इसी पद्धति से 
सिखाया है और उसका नतीजा अच्छा निकला है। इस पद्धति में इतिहास 
ओर भूगोल का बहिष्कार नहीं किया जाता, पर मेरा अपना अनुभव है कि' 
इस किस्म का सामान्य ज्ञान मुहजबानी ही अच्छी तरह दिया जा सकता' 
है। इस पद्धति से' जो ज्ञान होता है, वह पढ़ने और लिखने के ज्ञान से 
करीव-करीब दसगुना होता है। बच्चे को अक्षर-ज्ञान तभी कराया जाय, 
जब उसमें अच्छे-बुरे की भावना निर्माण हो । यह एक क्रान्तिकारी योजना 
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'है। इसमें कोई शक नहीं कि इस पद्धति में मेहनत की बहुत बचत 
होती है । 

विद्यार्थी की प्रारम्भिक शिक्षा को मैं बहुत महत्त्व देता हूँ, और मैं 
मानता हूँ कि वह आज के मेंट्रिक के समकक्ष (अंग्रेजी छोड़कर) होनी 
चाहिए। आज यदि कॉलेज के विद्यार्थी अपना सारा ज्ञान भूल जायें, तो 
'इन कुछ लाख विद्यार्थियों की स्मृति नष्ट होने से देश का उतना नुकसान 
'नहीं होता, जितना अपने देश की तीस करोड़ जनता (अब ५६ करोड़) के 
अज्ञानरूपी सागर में डूब रहने से हुआ है ओर हो रहा है। करोड़ों देहा- 
'तियों के अज्ञान का कोई ठिकाना नहीं है। 

बच्चों की प्रारंभिक शिक्षा कभी स्वावलम्बी नहीं हो सकेगी । वे जो 
चीज निर्माण करेंगे, उन्हें पेसे देकर खरीद ले, तो हमारा नुकसान सरकार 
ने उठाया, इतना ही उसका मतलब होगा । उस हालत में शिक्षा स्वावलम्बी 
हुई, ऐसा मानता आत्मवंचना ही होगी । जब गांधीजी कहते हैं कि शिक्षा 
स्वावलम्बी होनी चाहिए, तब उसका मतलब यह हरगिज नहीं है कि हर 
साल की विद्यार्थी की कमाई से उसकी शिक्षा का खर्च निकल जाय । यह तो 
बहुत संकुचित आथिक विचार हुआ और वह कभी कामयाब नहीं हो सकता । 
उनका मतलब बहुत विशाल है। वे केवल विद्यार्थी द्वारा तैयार चीजों की 
रुपया-आना-पाई में ही कीमत नहीं क्‌तते, बल्कि उसके सुयोग्य और सुशिक्षित 
नागरिक वताने की हालत में देश को जो लाभ होगा, उसको भी वे हिसाब 
में रखते हैं। फिलहाल देहाती स्कूल में लिखने-पढ़ने और हिसाब-किताब 
आदि की जो कसरत करायी जाती है, उसकी बुनियाद इतनी कमजोर 
होती है कि स्कूल छोड़ने के कुछ ही साल बाद वह सब ज्ञान बिलकुल साफ 
हो जाता है। अर्थात्‌ उसे पढ़ाने में जो समय, मेहनत और पैसा खर्च होता है, 
वह बेकार-सा हो जाता है। पर यदि वही समय और पैसा उचित रीति से 
'इस्तेमाल किया जाय तो कक्षा में जो चीजें बनेंगी, वे सम्भव है कि हर साल 
का अपना खर्च त निकाल सकें, पर पूरे सात साल के शिक्षा-काल में वह कक्षा 
जो-जो चीजें बनायेगी, उनसे उसके शिक्षकों का वेतन तो अवश्य निकलना 
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चाहिए। पहले दो सालों में नुकसान रहेगा, बाद के तीन सालों में सम्भव 
है कि बराबरी पर रहें, पर अन्त के दो वर्षों में नकसान पूरा हो जायगा । 

क्षणभर के लिए हम इस तृकसान की पूर्ति का विचार छोड़ भी दें, तो भी जैसा 
कि हम पहले भी बतला चुके हैँ, एक सुयोग्य नागरिक तैयार करने में सरकार 
को यदि कुछ खर्च करना पड़े तो वह उसका नृकसान नहीं गिना जायगा। 
यदि विद्यार्थियों को रोजगार की आवश्यकताओं के उद्योग, उदाहरणार्थ : 

सृत-कताई, रंगाई, बुनाई, दर्जीगिरी, चटाई और टोकरी बनाना, कुम्हार 
का काम, मोची का काम, बढ़ईगिरी, लहारी, ठठरी, हाथ-कागज बनाना, 

गुड़ बनाना, तेल-पेराई, मधुमक्खी-पालन आदि सिखाये जायें तो उनका 
उत्पादन खपाना कोई बड़ी समस्या नहीं बन जायगी । किसी कारीगर के 
पास काम सीखने के लिए यदि कोई उम्मीदवार रहता है, तो वह शुरू से ही. 
अपने खर्च जितनी कमाई नहीं कर सकता। उसको सिखाने में शुरू-शुरू में 
कुछ-त-कुछ नुकसान ही होगा" * * । शिक्षक स्वयं अच्छी तरह से प्रशिक्षित 
होना चाहिए और उसे समुचित वेतन-मान लीजिये कि २५ रु० मासिक 
से शुरू किया जाय--देना होगा। उसके स्कूल की पढ़ाई के घण्टे और साल- 
भर का कार्यक्रम गाँव के कार्यक्रम के अनुकल रहे । 


योजना की मोटी रूपरेखा: इस बूनियादी शिक्षण-पद्धति में या जो 
आजकल वर्धा-शिक्षण-पद्धति के नाम से जानी जाती है, उसमें ७ साल की' 
उम्र से १४ साल तक के लड़कों और लड़कियों को अनिवाय रूप से पढ़ाने 
की कल्पना है। शिक्षा का माध्यम कोई उद्योग रहे, जिसके मार्फत सादे 
विषय पढ़ाये जायेंगे। बच्चे का देनन्दित जीवन, उद्योग से उसका संबंध, 
बच्चे के आसपास का प्राकृतिक और सामाजिक वातावरण, इनमें से ऐसे' 
मौके निर्माण हो सकते हैं जिनसे उसे अंग्रेजी का ज्ञान छोड़कर और सब 
विषयों में ज्ञान दिया जा सके | जब तक विद्यार्थी को चित्रकला का कुछ ज्ञान 
नहीं होता, तब तक उसे लिखना नहीं सिखाया जायगा। पढ़ना उसे पहले 
सिखाया जायगा। १२ साल की उम्र के बाद विद्यार्थी को धन्धे के तौर पर' 
कोई भी उद्योग चुनने की स्वतन्त्रता दी जा सकती है। इस शिक्षा-पद्धति 
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'का यह मकसद कदापि नहीं है, कि १४ बर्ष की उम्र के नियमित कारीगर 
निर्माण करें, पर उस उम्र' तक उसे काफी ट्रेनिंग मिल जायगी, ताकि 
'वह अपने धन्धे में पढ़कर अपनी तमाम शक्तियों का अच्छी तरह उपयोग 
कर सके । 
इस योजना की केन्द्रित कल्पना यही है कि विद्यार्थी का बौद्धिक विकास 
'किसी उद्योग या धन्धे की ट्रेनिंग के माफंत हो । मौजूदा पद्धति में प्रथम जोर 
सामान्य शिक्षा पर दिया जाता है और बाद में उनकी बुनियाद पर किसी 
धन्धे की जानकारी करायी जाती है। इसलिए जब हम बौद्धिक विकास 
पहले कर देते हैं तो हम एक तौर से' विद्यार्थी के हाथ-पर बाँध देते हैं और 
वह व्यवहार-चतुर नहीं बनता । बचपन में ही जो इन्द्रियाँ बधिर बना दी 
गयी हों, उन्हें बाद में लाख कोशिशें करने पर भी कार्यक्षम नहीं बनाया जा 
सकता । किसी प्रत्यक्ष अनुभव के सिवा दी हुई शिक्षा स्मरण-शक्ति की 
कसरत-सी हो जाती है। उससे विद्यार्थी का व्यक्तिगत विकास नहीं होता । 
परीक्षाएँ : इस योजना में परीक्षाओं का बहुत सारा भार शिक्षकों पर 
होगा, विद्यार्थियों पर नहीं । चूँकि विद्यार्थी के २४ घण्टे के जीवन पर 
शिक्षक का नियंत्रण रहेगा, इसलिए उसका हरएक विद्यार्थी के घर से और 
उसके द्वारा गाँव से बहुत घनिष्ठ संबंध रहेगा । उन घरों और पूरे गाँव की 
हालत देखकर शिक्षक के काम का अन्दाजा लगाया जा सकेगा । 
स्त्रियों का हिस्सा : बच्चों की बौद्धिक, नैतिक और आध्यात्मिक 
उन्नति अभिप्रेत है। शरू में बच्चा किसी भी चीज का नाप या आकार ख्याल 
में लेता है, फिर उसका रंग और उसकी गतियाँ ख्याल में रखता है और 
फिर वह चीज ऐसी क्‍यों है, इसको समझने की कोशिश करता है। बाद में 
कोशिश करके देखता है कि वह अपनी इच्छा के अनुसार कोई चीज बता 
सकता है या नहीं । इस प्रकार वह खेल से अन्वेषण की ओर और अन्वेषण 
से नव-निर्माण की ओर अग्रसर होता है। हमारी शिक्षा-पद्धति में इन तीनों 
परिस्थितियों का पूरा उपयोग कर लेने की गुंजाइश होनी चाहिए। तभी 
बच्चों की बुद्धि का पूरा विकास हो सकेगा । ऐसा कर सकते के लिए 
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शिक्षक में बच्चे की मनोभूमिका में समरस हो सकने की क्षमता होनी चाहिए। 
स्वभावत: स्त्रियों में बच्चों की पहली अवस्था से समरस होने की क्षमता 
अधिक रहती है। हिन्दुस्तान की स्त्रियों में शिक्षा का अभाव होने से यहाँ 
की शिक्षण-पद्धति का कोई कम नुकसान नहीं हुआ है। यहाँ तक कि माताएँ 
न तो अपने बच्चों की शिक्षा का भार उठा सकती हैं और न स्कलों में शिक्षिका 
के तौर पर काम करने के लिए स्त्रियाँ ही मिलती हैं। मेरी तो एसी राय है 
कि यदि हमें स्कूलों को सुधारना है तो हमें सर्वप्रथम लड़कियों और नव- 
युवतियों को शिक्षित करना चाहिए, क्योंकि वे ही भावी पीढ़ियों की संरक्षिका 
हैं। वहाँ से यदि हम शुरुआत नहीं करते हैं तो अकेले पुरुषों द्वारा संचालित 
कंसी भी योजनाएं बेकार ही साबित होंगी, क्योंकि पुरुषों का बच्चों से जो 
सम्पक होता है, वह उनकी प्रभाव पड़ने योग्य अवस्था बीतने के बाद ही 
होता है । आठ साल से नीचे के बच्चों का हरएक देहाती स्कूल स्त्रियों के 
हाथों में ही होना चाहिए। करीब-करीब एसा नियम ही होना चाहिए कि 
चनन्‍्द अपवादों को छोड़कर एसे स्कलों में किसी पुरुष की नियुक्ति ही न हो। 
बच्चों के विकास की दूसरी अवस्था में हमें ऐसे व्यक्ति चाहिए, 
जो उनकी विचार-शक्ति को प्रेरित कर सर्के और किसी भी घटना का 
कार्य-कारण-भाव उन्हें समझा सके । मुझे न्‍्यूयाक के एक लेबर यूनियन के 
फंडरेशन द्वारा संचालित स्कूछ देखने का मौका मिला था। उस स्कूल के 
तमाम लोग एकत्र रहते थे और विद्यार्थी भी खुराक की चीजें प्राप्त करने 
गैर अन्य घरेल मामलों में हाथ बँटाते थे। उनकी अपनी निजी डेयरी थी । 
एक शिक्षक के जिम्मे वह कर दी गयी थी और कुछ विद्यार्थी उसकी मदद 
के लिए दे दिये गये थे। मेने ११ साल के बच्चों का' एक आर्थिक क्लास 
चलता हआ देखा । उस दिन का विषय था गाय खरीदना । १० साल का 
एक बच्चा ब्लास ले रहा था और शिक्षक मेरे साथ एक पिछली बच पर 
बैठा था। उस बच्चे ने--उसको हम हेनरी कहेंगे--क्लास को अपने शिक्षक 
बिल के साथ नजदीक के बाजार में गाय खरीदने के लिए जाने पर अपने 
प्राप्त अनुभव सुनाग्रे। क्लास इस किस्म से चला, “आजकल अपनी गायों 
१३ 
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से हम लोगों को पर्याप्त दूध नहीं मिलता, इसलिए मैं और विल (शिक्षक) 
एक नीलामी में गाय खरीदने के लिए गये।” एक विद्यार्थी ने पूछा, “नीलाम 
क्या चीज है।” दूसरे ने खुलासा किया कि “नीलाम एक ऐसी दूकान है, जिसमें 
चीजों की कीमतें निश्चित नहीं होतीं। दृकानदार कोई एक चीज बचने के 
लिए बाहर निकालता है और उस चीज की जिन्हें जरूरत होती है, उनमें से 
सबसे ऊंची बोली बोलनेवाले को वह बेच देता है।” इसके बाद बोली बोलने 
का मतलब समझाया गया । हेनरी ने बतलाया कि नीलाम शुरू होने से पहले 
हर भावी खरीदार ने उस गाय के संबंध का पुराना रेकार्ड देख लिया था। 
उसमें उसने सालभर में कितना दूध दिया, उसे कौन-सी और कितनी खुराक 
खिलायी गयी थी और कितना दीगर खर्च हुआ था, इसका जिक्रथा। 
इन विद्याथियों ने जो यह एक घंटा आपसी चर्चा में बिताया, उससे 
उनका बौद्धक विकास इतना हो गया, जितना आदम स्मिथ और मार्शल 
के अथंशास्त्र पर ग्रन्थ रटने से भी होता सम्भव नहीं । 

मौजूदा पद्धति मौलिक विचारक निर्माण नहीं कर सकती है । 
हमारे विश्वविद्यालय के स्नातक भी अभी इस तीसरी दशा तक नहीं पहुँच 
पाये हैं। इसीलिए तो हमारी प्रगति रुकी हुई है। जैसा कि हम पहले 
ही देख चुके है, हमें जो शिक्षा दी गयी है, वह केवल क्लर्क बनाने की 
दृष्टि से दी गयी है और मौलिक विचारों की क्लकों को कोई जरूरत नहीं। 
मोलिकता के लिए बहुत हृद तक आत्मविश्वास चाहिए और कुछ कर 
दिखाने की स्फूर्ति चाहिए। शिक्षकों का कार्य सिर्फ इतना ही है कि वे 
नजदीक खड़े रहकर निरीक्षण करें और केवल सुझाव दें । 

किसी धन्धे की ट्रेनिंग या शिक्षण-कला का धन्धे से कोई संबंध न रहे 
तो पूरी नहीं मानी जा सकती । कवीद्ध रवीद्धनाथ टैगोर ने हमारी शिक्षा के 
इस पहलू की ओर काफी ध्यान दिया है। किसी भी ग्रामीण पाठशाला में 
लोक-गीत, संगीत और कला पर काफी जोर दिया जाना चाहिए । किसी 
उद्योग की बुनियाद पर और कला को सहायक बनाकर यदि ऐसी पाठ- 
शालाएँ चढायी जायें, तो उनके पाठ्यक्रम कितने भी आसान क्यों न हों, 
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र 


पर उनमें शिक्षा पाये हुए लछोग शुद्ध नैतिक आचरणवाले और स्वाभिमानी 
बनेंगे। वे आरामतलबी के लिए विदेशियीं के सामने पँछ न हिलायेंगे, बल्कि 
सम्मान और आजादी के साथ सामान्य आदमियों की तरह रूखी-सूखी 
रोटी खाने में ही सत्तोष मार्नेंग । जब तक जनसाधारण को इस बुनियाद 
पर हम खड़ा नहीं करते, तब तक नवराष्ट्र-निर्माण सम्भव नहीं है, वह 
कभी भी दुनिया में अग्रसर नहीं हो सकता । केवल अनुकरण करने से 
हम कभी बड़े नहीं बन सकते । हमें दुनिया के साहित्य, कला और 


संगीत-भण्डार में अपनी ऐसी कुछ देन देनी चाहिए ।# ् 
ठ्ह 
& 
पम 
ईसामसीह का धर्म 


धर्म (९०॥९॥०४) शब्द का व्यवहार प्रायः विभिन्न निश्चित लक्ष्यों 
की ओर कार्यशीर अनेक सामाजिक पद्धतियों और संगठनों के अथ में 
किया जाता है । 

अधिनायकीय धर्म (&प0०४घ्ष%7 :०४९707) : समाज के. 
विकास की प्रारंभिक स्थितियों में भ्द अंधविश्वासों को आदिम मानव 
और उसके व्यवहार को नियंत्रित करने के लिए विधि-निषधों के साथ 
मिलाकर एकत्रित कर दिया गया था। मानव को उसकी दुरबंलताओं का 


॥ देखिये, स्थायी समाज-व्यवस्था, ४४ १८५-२०१ | 
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दण्ड ऊपर की ओर से मिलता था और आज्ञा-पालनकर्ताओं के लिए इनाम 
भी । ऊपर का भय मानव के स्वार्थी प्रथत्नों और लालच पर रोक लगाता 
था और सुख की आकांक्षा उसे दूसरों के कल्याण का विचार करने को बाध्य 
करती थी । द 
उग्र धर्म (0227८४7० 7०0807) : बाद में हम कानून की राष्ट्रीय 
पद्धतियों को सामाजिक मान्यताओं के बीच धारमिक रंग से रँगा हुआ 
पाते हैं। फौजी जन-समूहों में हम ईइवर को वकीछों की तरह संरक्षक 
और सत्ता के द्वारा सही रास्ते पर कायम रखने की बात पाते हैं। जिसमें 
अपने अधिकारों की रक्षा' की ईरष्या-भावना मानी जाती थी, जिसमें 
तास्तिक पूर्वजों की गरुतियों का प्रतिशोध उनकी तीसरी-चौथी पीढ़ी 
तक ले लिया जाता था और जो उससे डरते थे, उन हजारों की भलाई 
की जाती थी। इस स्थिति में लोगों में इस वात की निश्चित इच्छा पायी 
जाती थी कि वे इस शक्ति के प्रति श्रद्धाल्‌ लोगों की संख्या बढ़ाने का प्रयत्न 
करे। ऐसे प्रयत्नों को उस शक्ति से इनाम मिलने की आशा की जाती थी । 
.. जातीय धर्म : इनके अतिरिक्त मनुष्य द्वारा धर्म का उपयोग स्वयं के 

द्वारा विकसित संस्कृति को सुरक्षित रखने, आगे बढ़ाने और परिपक्व करने 
में भी संगठित रूप में किया जाता है । 

सामाजिक धर्म (5०८॥ :०!80०7) : सभ्यता के आगे बढ़ने के 
साथ धर्म की भी आपसी व्यवहार की एक एसी आदरणीय पद्धति बन 
गयी है कि जिसके मान्य रिवाज और तरीके हैं। छोगों से कुछ निश्चित 
कर्मकाण्डों के अनुसरण करने की अपेक्षा की जाती है और इस प्रकार में 
वे समाज में अपना सम्मान कायम रखते हैं । 

इन चार रूपों को संगठित अथवा संस्थागत धर्मों में श्रेणीबद्ध किया 
जा सकता है। अधिकांश प्राचीत धर्म इनमें से कुछ या सभी स्थितियों में 
होकर गूजरे है और उन पर न्यनाधिक रूप से इनमें से हरएक स्थिति की 
छाप है। अभी इसमें से किसीके संबंध में भी हमारी रुचि नहीं है। परिचम 
के लोगों के ईसाई मतों में इन रूपों में से अनेक क्षण शामिल हैं । 
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अधिनायकीय धर्म के रूप में ईसाई धर्म में ईश्वर को एक बड़े हिसाब- 
किताब रखनेवाले के रूप में चित्रित किया गया है, जो भाग्य की पुस्तक 
में हमारे सारे कार्मों का लेखा-जोखा रखता है और निष्ठर न्याय के साथ 
हमारे पापों का दण्ड देता है। ईश्वर का भय ही बूद्धिमत्ता का आरम्भ 
कहा गया है। यदि आप भले काम करेंगे तो स्वर्ग में जायेंगे, अन्यथा आप 
नरक में जायेगे । ' 

जिस दिन से पीटर ने दुनिया के बड़े लोगों के सेवकों के साथ भाईचारा' 
कायम करके सुख और आराम पाने की सोची और इस प्रकार ईश्वर के प्रति 
इनकार करने की ओर वह ले जाया गया, तभी से विभिन्न सम्प्रदायों की उम्र 
धर्म-संस्थाओं ने अपने आरम्भकर्ता के उदाहरण का अनुसरण किया और 
वे शासकों के दरबारों, प्रांगणों और दीर्घाओं के खुशामदी बन गये हैं । 
हम आज भी उन्हें वहीं पाते हैं। वे अपना आराम और सुख ढूँढ़ रहे हैं 
और ईश्वर को छगातार इनकार करने की ओर ले जा रहे हैं--न केवरू 
मुर्गा बोलने के पहले, बल्कि सब समय । सम्प्रद्ायों का उपयोग राज्यों के 
द्वारा जनता को गिराने और दबाये रखने के लिए एक सुविधाजनक औजार 
के रूप में किया गया है। हमें लगता है कि इतिहास के क्रम में इसकी परि- 
णति कटुता में होती है। हम देखते हैँ कि लोगों को गुलाम रखने में जो 
काम रूस के धामिक सम्प्रदायों ने किया, उसके कारण रूस सारे आध्यात्मिक 
मूल्यों से दूर हो गया' है। ऐसे धामिक सम्प्रदाय साम्राज्यवाद के आवश्यक 
सहायक हैं। इसमें हमें रूस तक जाने की भी जरूरत नहीं है। हमारे ही 
देश में तथा अन्य सब गर-ईसाई देशों में ईसाइयों के मिशन स्वाभाविक रूप 
से इसी श्रेणी में आते हैं । हमें यह देखकर दु:ख होता है कि ईसाई धर्म के 
अनुयायी दूसरे धर्म के असंतुष्ठ छोगों को अपने सम्प्रदाय में शामिल करने 
हेतु उनसे साक्षात्कार करने के लिए दौड़ते हैं । वे असभ्य को सभ्य 
बनाने के गीत गाते हैं, पर अन्त में वे उसके श्रम का शोषण करके और 
उसकी धरती छीतकर उसका खून ही पी डालते हूँ। 

यूरोप के अन्धकारमय यूगों में हमते ईसाई धर्म को एक जातीय धर्म 
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के रूप में काम करते हुए देखा है और उसने अपनी शक्ति सारसायी समूहों 
और ईसाई दुनिया के खिलाफ धर्मे-युद्ध के लिए फौजकशी में लगायी। जो 
आँधेरे में बैठे हैं, उन्हें प्रकाश पहुँचाने और शिक्षा देने को।कामना धर्म के 
ऐसे जातीय स्वरूप में से पैदा होती है, जिसमें साम्राज्यवादी सेनिक भावना 
भी घुल-मिल गयी हो । 

ईसाई धर्म को सामाजिक धर्म के रूप में काम करने के लिए किसी 
साक्षी की तो आज हमें आवश्यकता ही नहीं है। अगर आप समाज को 
उच्चस्तर में प्रवेश दिलाना चाहते हैं तो इंग्लिश चर्च के गिरजाघर 
की सदस्यता बहुत मददगार होगी। यह सम्भात का चिह्न है। यहुदी 
वाइसराय को भी राजकीय समारोहों के अवसर पर इंग्लिश चर्च की 
प्रार्थनाओं में शामिल होकर अपने सम्माननीय होने का परिचय देना 
' 'पड़ता था। 

हम ईसाई धर्म का विचार यहाँ इस दृष्टि से नहीं करेगे। हमारा उद्दश्य 
समाजशास्त्रीय अथवा राजनीतिक नहीं है। में इस बात से इनकार नहीं 
करता कि ऐसी दुनिया में, जहाँ विकास की भिन्न-भिन्न अवस्थाओं के समूह 
रहते है, धर्मं के इन स्वरूपों ने बहुत उपयोगी काम किया था तथा कर रहे हु 
किल्तु मैं इस बात की कोई साक्षी नहीं पाता कि ईसामसीह ने एक एसे 
धर्म की नींव डाली, जो उपर्युक्त किसी भी श्रेणी में आ जाय । यदि आधु- 
निक ईसाई धर्म इनमें स्थान पाता है, तो यह इस बात का सूचक है कि जिस 
रूप में हम इसे आज पाते हैं, उससे ईसामसीह का कोई वास्ता नहीं था। 
ईसा का कहना है कि मेरा सिद्धान्त मेरा नहीं है, अपितु उसका है, जिसने 
मुझे भेजा है। अगर वे सिद्धान्त ईद्वर के हैं तो ईसा का धर्म स्वयं 
ईश्वर के जितना ही व्यापक है । 

धर्म के इन आरम्भिक कार्यो के संबंध में चर्चा करने में मेरा उद्देश्य यह 
दिखलाना है कि ईसाई धर्म में उन्हें कहने तक पूरा किया है। कुछ ऐसे 
सम्प्रदाय भी हैं, उदाहरणार्थ सोसाइटी ऑफ फ्रेण्ड्स तथा कुछ विशिष्ट 
व्यक्ति भी हैं, जो बिना कोई संगठन बनाये ईसा के सिद्धान्तों पर चलते हैं। 
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शुद्ध धर्म 

वास्तविक अथ में धर्म वह सम्बन्ध है, जो ईश्वर के प्रति, अपने आदर्शों 
के प्रति, अपने साथी मानव के प्रति, समाज के प्रति और दुनिया के प्रति 
मनुष्य के व्यक्तिगत दृष्टिकोण को नियंत्रित करता है। हम इस अर्थ में 
ईसामसीह के धर्म के संबंध में विचार करता चाहते हैं। अर्थात्‌ हमें ईसा 
के इनके प्रति व्यक्तिगत संबंधों का विचार करना है। जब ईसा इस धरती 
पर मौजूद थे तब: (क) उनका धर्मं क्या था ? (ख) ईव्वर के प्रति उनका . 
दृष्टिकोण क्या था ? (ग) स्वयं के संबंध में उनका दर्शन क्या था ? (घ) 
अपने माता-पिता और बुजूर्गों के साथ उनका संबंध कैंसा था ? (च) 
अपने भाई-बहनों के प्रति उनका दृष्टिकोण क्या था? (छ) समाज 
और राज्य के प्रति, (ज) भौतिक साधन-सामग्री के प्रति, (झ) मान- 
वीय मूल्यों के प्रति, (2) अन्य धर्मों के प्रति उनका दृष्टिकोण 
क्या था ! 

ईदवर और संसार के साथ व्यक्तिगत आत्मिक एकता के इस रूप में 
ईसामसीह यहूदी धर्म में जो विकास की स्थिति पाते है, उसे आगे बढ़ाकर 
उसे पूर्णता तक ले जाते हें । यह शुद्ध धर्म है, जिसमें समाजश्ञास्त्र और 
राजनतिक मिलावट नहीं है। कुछ वर्षों पहले डॉ० जे० सी० फ़रकूहर ने 
“हिन्दू-धर्मं का मुकुट' नामक एक पुस्तक प्रकाशित की थी, जिसमें उन्होंने 
ईसाई धर्म को हिन्दू धर्म की अन्तिम सिद्धि के रूप में प्रतिपादित किया था। 
उन्होंने ईसा के शुद्ध धर्म को इसके जनक यहूदी धर्म के समाजशास्त्रीय 
मूल से अछूग करके उसकी कलम हिन्दू-धर्म के समाजश्ास्त्रीय रूप पर 
चढ़ाने की कोशिश की । पर वे भूल गये कि सारे शुद्ध धर्म व्यक्तिगत 
होते है । सुविधा के लिए सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌, पं० मदनमोहन मालवीय 
और गांधीजी के व्यक्तिगत धर्म को हिन्दू-धर्म में शामिल कर सकते हैं । 
पर वास्तव में ये तीन विभिन्न धर्म हैं, जिनकी परमात्मा के साथ प्रत्येक 
विभिन्न व्यक्तित्वों की अपनी छाप है। जिस तरह महासमुद्र में फंका गया 
पत्थर का एक छोटा टुकड़ा विराट जलराशि में लहरें पंदा करता है, उसी 
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प्रकार एक मनष्य, चाहे वह कितना भी छोटा हो, अपनी छाप उस असीम 
'पर लगा देता है। 

जब तक हमारी मान्यता है कि प्रत्येक व्यक्ति का व्यक्तित्व उसका 
अपना और अलग है, तब तक किसी भी दूसरे के साथ उसके निकट संबंधों 
पर उसके व्यक्तित्व की छाप रहेगी। लाखों-करोड़ों लोगों का अन्य सभी 
दूसरे लोगों से एक ही प्रकार का संबंध रहे, यह आकांक्षा व्यर्थ है। क्‍या 
किन्हीं भी दो व्यक्तियों में विलकुल किन्‍्हीं अन्य दो जेसी ही भिन्नता हो 
सकती है ? प्रत्येक संबंध स्वतन्त्र ही होता है। इन सबको इस सुविधा के 
लिए मंत्रियाँ कह सकते हैं । पर दो व्यक्तित्वों के बीच प्रत्येक मेत्री एक 
विशेष प्रकार की मंत्री बत जाती है, जिसमें उस मेत्री के निर्णायक तत्त्व 
शामिल होते है। यदि आप इनमें से किसी भी एक तत्त्व को हटा दें तो बह्र 
संबंध पूर्व॑वत्‌ नहीं रहेगा । इस अथ में धर्म-परिवर्तत हो ही नहीं सकता । 
यदि डॉ० राधाक्षण्णन्‌ और में दोनों मित्र हैं, तो हम उसी मंत्री में 
अन्य दूसरों को दीक्षित नहीं कर सकते। समाज में मैत्रियाँ रह सकती है 
लेकिन एक जंसी मेंत्रियाँ नहीं हो सकतीं ।# ७ 


अब 4:.॥#परूब)७म 3५-५०: 


# देखिये, क्रिश्चयनटी, इंट्स इकॉर्नॉम्ी एण्ड में झॉफ लाइफ पृष्ठ ५३-५७ | 


सात 
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सारी दुनिया के विचारशील लोग घटनाओं के रुख से बहुत चिंतित 
हैं । वे क्षितिज में बादल घिरे हुए देखते हैं । दुनिया के मामले क्या रुख लेंगे, 
यह अनिर्चित है और इसलिए तीसरे विश्व-युद्ध का विचार भय पेंदा 
करता है। यह चिन्ता विभिन्न समूहों द्वारा बुलायी गयी सभाओं तथा 
सम्मेलनों से प्रकट होती है। मानत्रेय सम्मेलन (706 (०7४७४९८०८६ 
(2007००४४०४॥) शान्ति की स्थापना विश्व-संघ-सरकार के द्वारा करना 
चाहता है । युद्धनिरोधक अन्तर्राष्ट्रीय संगठन (५. ॥. [.) अन्य रास्ते 
सुझाता है। अन्तप्रेरित विरोधी (८०४8० ९॥४००७ ००|५०८०४७) युद्ध 
से सक्रिय भाग लेने से दूर रहेंगे, जब कि अन्य दूसरे लोगों का विश्वास 
नि:शस्त्रीकरण पर है। इस पर सब एकमत हूँ कि युद्ध बबरतापूर्ण है और 
इसे सभ्य समाज में से समाप्त कर देना चाहिए। 


अन्तप्ररित विरोधी ॥ (५0॥8८[070008 07][6८(075 ) 

अन्तप्रेरित विरोधी युद्ध की अनेतिकता के संबंध में व्यक्ति की प्रथम 
जागृति के सूचक हैं। उनके लिए यह व्यक्तिगत प्रइन है। अन्‍्तप्ररित 
विरोधी यह देखता है कि सिपाहीगिरी हत्यारापन है। वह व्यक्तिगत रूप 
से हथियार काम में लेने को तैयार नहीं है। अपने इस विश्वास के लिए 
जो कुछ दण्ड समाज दे, उसे सहने के लिए वह तयार है। 


कट २ 5 १ ह्न् 
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अन्तप्रेरित विरोधी इसके आगे मामले की खोज नहीं करता । वह 
अपनी तात्कालिक समस्या का समाधान करता है, लेकिन किस कारण 
से यह परिस्थिति उत्पन्न होती है, इसकी खोज नहीं करता। उसका दृष्ठि- 
कोण दूरदर्शी नहीं है। वह लक्षण को देखता है, रोग को नहीं। वह यह 
नहीं समझता कि सम्भवतः उसकी दैनिक जीवन-चर्या इस परिस्थिति को 
पैदा करती है और अपनी जीवन-चर्या में परिवर्तत करना भी उसके लिए 
आवश्यक हो सकता है। वह उस व्यक्ति की तरह से है, जो पशुओं के प्रति 
करता रोकने का उपदेश तो करता है, छेकिन उसके मांस खाने का परि- 
णाम ही सूअर की हत्या का कारण होगा । वह स्वयं निर्देयतापूर्वक कत्ल 
करने को तैयार नहीं है, लेकिन उसकी चर्या कसाई को अस्तित्व में लाती 
है और उसे कायम रखती है। 

इसके दो कारण हो सकते हैं। पहली बात स्पष्ट विचार-धारा का 
अभाव; दूसरा अपने काम में तकंपूर्ण परिणामों का मुकाबला करने की 
तैयारी का अभाव। पहली स्थिति में आग अध्ययत और विचार आवश्यक 
है | दूसरी परिस्थिति सामाजिक प्राणी होने के अनुपयुक्त है। यदि वह 
किसी समाज का जान-बुझकर इच्छापू्वक सदस्य बना है और ऐसे 
सामाजिक जीवन में भाग लेता है, तब युद्ध में भाग लेने से उसका दूर रहना 
अपने कर्तव्य से हटता है। यदि वह युद्ध को ठीक नहीं समझता तो उसे 
ऐसी जीवन-चर्या अपनानी चाहिए, जिसमें युद्ध को कोई स्थान न हो । 
यदि वह पशुओं के प्रति करता रोकना चाहता है तो उसे सुअर का मांस 
खाना छोड़ देना चाहिए । 
शान्तिवादी 

शान्तिवादी के लिए यह केवल व्यक्तिगत प्रइत नहीं है। उसके लिए 
यह समस्या सामाजिक या राष्ट्रीय आकार प्राप्त कर छेती है। वह मानव- 
जाति में शान्ति चाहता है। वह इस लक्ष्य को तात्कालिक कारणों पर अंकुश 
लगाकर प्राप्त करने का इच्छुक है। वह विवादों और दावों को शान्ति- 
पृवंक हल करना चाहता है, निःशस्त्रीकरण के द्वारा या संघीय 


विश्व-शान्ति र०३ 


विश्व-सरकार आदि के द्वारा। उसका विश्वास उपचारात्मक पद्धतियों 
में है। 

वह भूल जाता है कि विवाद में भाग लेनेवाले पक्ष निर्णायक से भी 
बड़े हो सकते हैं। ऐसी स्थिति में निर्णायक अपने निर्णय को लागू करने में 
समर्थ नहीं होगा, बल्कि विवाद करनेवाले पक्ष ही अपने मामलों के स्व्र्य 
ही निर्णायक बन बंठते हैँ । राष्ट्रसंघ की यही कमजोरी है। 

जब दो व्यक्ति लड़ने पर उतारू ही हैं तो निःशस्त्रीकरण संघर्ष 
को नहीं रोक सकता । आप अणुबम पर रोक लछगा दीजिये, वे अन्य बड़े: 
शस्त्रों से लड़ेंगे ! आप बड़ शस्त्र हटा दीजिये, वे बन्दूकों से लड़ेंगे ॥ 
बन्दूकों के अभाव में उन्हें तीर-कटार या छाठी मिल जायगी । प्रथम 
विश्व-युद्ध के बाद जमंनी का निःशस्त्रीकरण क्‍या दूसरे विश्व-युद्ध को 
रोक पाया ? 

हम आदमी के बनाये हुए कानून पर भी बहुत भरोसा नहीं कर सकते । 
वह इतना ही कारगर होगा, जितनी उसके पीछे शक्ति होगी। कानून के 
व्यावहारिक रूप से उपयोगी होने के लिए उसका कारगर तरीके से लागू 
किया जाना' आवश्यक है। विश्व-सरकार भी हमें बहुत आगे नहीं ले जा 
सकती । 

चिकित्सक के आदेश के अनुसार रोगी की हलचल को रोककर उसे 
बिस्तर पर पड़े रखकर या उसके सिर पर बरफ की थली रखकर ज्वर को 
रोका जा सकता है। मुख्य बात बीमारी का निदान करने, बुखार के कारण 
का इलाज करने और रोगी की दिनचर्या को इस प्रकार, सावधानीपूर्वक 
व्यवस्थित करने की है, जिससे बुखार उसे दुबारा न हो सके । 
अहिसावादी 

जिस तरह के दो समग्र महायुद्धों में से हम गुजरे हैं, उनके कारणों 
की हमें सावधानी से खोज करनी चाहिए । एक बार हम कारण को खोज 
निकालते है तो हममें समाज से युद्ध को समाप्त करने के लिए आवश्यक 
उपचार-परिणामों का वीरता से मुकाबला करने का साहस होना चाहिए। 
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उसके लिए हमें समाज और उसकी जीवन-चर्या का ऐसे आधार पर पुन- 
संगठन करना होगा, जिससे सामाजिक संतुलन प्राप्त करने के लिए समय- 
समय पर यूद्धों की आवश्यकता न रहे । इसका अर्थ यह हुआ कि हमें 
अपने दैनिक जीवन का निर्माण अहिसा के आधार पर करना होगा। ऐसे 
आधार पर निर्मित समाज सदा के लिए युद्ध का वर्जत कर सकेगा । 

अगर हम अपने प्रति ईमानदार हों तो हम पायेंगे कि ये युद्ध हमारे 
आ्िक जीवन के, औद्योगिक विकास के परिणाम हैं | कच्चे माऊ, इंधन 
की खोज तथा बाजारों पर नियन्त्रण-ये एसे स्थान हैं, जहाँ से अन्त- 
राष्ट्रीय युद्ध उत्पन्न होते है. । हमें अपने जीवन के तरीकों को अपनी आव- 
स्यकताओं की पूर्ति की हमारी क्षमता से संतुलित करना होगा । अगर इन 
दोनों के बीच में विषमता रहती है, तो हम अपने पड़ोसियों के साथ संघर्ष 
में पड़ जाते हैं । संघर्ष के स्वरूप की विशालता का कोई महत्त्व नहीं है। 
हमें ऐसे अवसरों को ही टालना होगा, जो होड़, छालच और इंर्ष्या को जन्म 
देते है। क्या हम अपने जीवन को इस आधार पर पुनगंठित करने को 
तैयार हैं? जीवन की अहिंसक पद्धति लोगों के बीच सदूभावना व शान्ति 
कायम रखने के लिए किप्ती भी कीमत को अत्यधिक नहीं मानेगी । 

हमारा विश्लेषण हमें इस विश्वास की ओर ले जाता है कि आरभिक 
आवश्यकताओं में स्वावलम्बन शान्ति की स्थापता के लिए अनिवाय॑त: 
आवश्यक है। हमारी भावना कितनी ही तीब्र हो, जब तक हम अपनी 
राष्ट्रीय आथिक प्रवृत्तियों को उपर्युक्त आधारों पर पुनर्गठित करने के 
लिए तयार न हों, तब तक हमारी भावनाएँ, चाहे वह कितनी ही तीज्र 
क्यों न हों, हमारी मदद नहीं कर सकती हैं । केवल लक्षणों के साथ 
थोड़ा-बहुत परिवर्तत तब तक कारगर नहीं होगा, जब तक उसके 
उत्पादक कारणों को हम स्पर्श न करे। 

यूरोप युद्ध के कारण मरणान्तक रोग से पीड़ित है। पर उसके पास 
युद्ध को समाप्त करने के संबंध में विचार करने को समय नहीं है। यरोप 
के नेता उन राष्ट्रों को, अपने राष्ट्रों को, तथाकथित सुधार-कार्य क्रमों 
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की ओर एसी तेजी से ले जा रहे हैँ कि वे सीधे सर्वताश के रास्ते की ओर 
बढ़ रहे हैं। गांधीजी की आवाज को छोड़कर भारत भी उन्हींका 
अनुसरण करता हुआ प्रतीत होता है। क्या हम समय रहते जगकर बच 
जायंगे ! अथवा बढ़ते हुए अग्नि-प्रलय में हम भी भस्म होकर समाप्त 
हो जायेंगे ? # 
युद्ध का नेतिक विकल्प 

सामान्यतः युद्ध विवाद निपटाने, बदला लेने, भूमि तथा अन्य प्राकृतिक 
साधन प्राप्त करने के लिए विजयी होने, अन्य लोगों तथा राष्ट्रों पर सत्ता 
स्थापित करने, विजयी राष्ट्र ऐशोआराम की जिन्दगी बिता सकें उसके लिए 
गुलाम प्राप्त करने, या अन्य राष्ट्रों द्वारा संग्रहीत सम्पत्ति प्राप्त करने के 
लिए लड़े जाते रहे हैं । पिछले वर्षों में युद्ध के यंत्रीकरण के साथ-साथ 
युद्ध के द्वारा औद्योगिक उत्पादनों के लिए उत्तम तथा असीम बाजार प्राप्त 
करने का भी वह साधन हो गया है । इन कारणों से कुछ थोड़े लोग लड़ाई 
लड़ते रहे और झ5 प्रचार के द्वारा बहुसंख्यक वर्ग के द्वारा सहायता 
प्राप्त करते रहे हैं । उक्त प्रचार के दौरान वे उन्हें अल्पकालीन लाभों का 
लालच देते रहे है तथा उतके भावी कल्याण व सुरक्षा को खतरे में डालते 
रहे हैं । इस सबके बावजूद विलियम जेंम्स जैसे दाशैनिक इस बात को 
स्वीकार करते थे कि युद्ध के कुछ लाभ भी हैँं। अगर युद्ध के विनाशक 
तत्वों को तथा प्रबल के द्वारा निर्बंठ का शोषण करने की कामना को हटा दे 
तो सशस्त्र सेनाओं को समाज पर परोपजीवी रहने के बजाय उसे राष्ट्र के 
सांस्कृतिक विकास की शक्ति के रूप में परिवातित किया जा सकता है। 
ऐसे दार्शनिक इस बात को मानते थे कि थुद्ध से मनुष्य के अनेक गुणों के 
विकास का अवसर मिलता है। अतः युद्ध भी मानव-जाति के विकास में 
एक कर्तव्य की पूति करता है। इसलिए वे युद्ध के एक नेतिक विकल्प की 
पद्धति और साधन खोजतने में तत्पर थे । 


"कहलो"भारंछ0 ५४%: (घापको फफकी ०2 जा प्रत्मारत/(क2त/ धरम 
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सेनिक शक्ति मनुष्य के कुछ उच्च गुणों को प्रस्फूटित करती थी । 
उदाहरण के लिए, संरक्षण की भावना, प्रत्युत्पन्नमति और रचनात्मक 
अभिव्यक्ति, यद्यपि उनका क्षेत्र सीमित ही था। युद्ध साहस की भावना, 
ओज की प्रवृत्ति, सहकारिता की भावनाओं तथा किसी ऊँचे उद्देश्य के लिए 
बलिदान की इच्छा को बढ़ाता है। उनका यह भी तक था कि सेनाओं के 
इस विनाशात्मक संगठन को यदि उचित मोड़ दे दिया जा सके तो उन सद्‌- 
गुणों को, जो युद्ध में प्रकट होते हैं, मातव-जाति की भलाई के लिए काम में 
लाया जा सकता है। इसके किए अनेक पद्धतियाँ और साधन सुझाये गये 
है। हमारे देश में भी इस समय सरकार स्कूलों और कॉलेजों में सैनिक 
शिक्षा प्रारम्भ करने को उतारू है। प्रकट में जो कारण दिया जाता है, वह 
यह है कि सैनिक शिक्षण का नौजवानों के शारीरिक विकास के साथ- 
साथ उनमें अनुशासन, कार्य, स्थिति और जीवन की पद्धति लागू करने के 
लिए उपयोग किया' जा सकता है। 

व्यावहारिक रूप में गांधीजी ने रचनात्मक कार्य के रूप में प्रवृत्तियों 
का कार्यक्रम दिया है, जिसमें मनुष्य में छिपे हुए सदगूणों के विकास को 
अधिकतम क्षेत्र मिलता है। यह उन सब गुणों का विकास करता है, जो 
सशस्त्र सेनाओं से प्राप्त हो सकता है। यही नहीं, वह उनमें वृद्धि भी करता 
है। बाहर से लादे गये अनुशासन के बजाय वह आत्मानुशासन और 
आत्मनियंत्रण विकसित करता है। एक ऊँचे उद्देश्य के प्रति समपंण और 
बलिदान की भावना के साथ-साथ आवश्यक वातावरण की रचना करने 
की इच्छा-शक्ति भी इसमें आवश्यक होती है । रचनात्मक कार्येकर्ता 
बहुत मामलों में अग्रणी होता है। वह अपने उद्देश्य की पूर्ति के लिए उसके 
विरोध में चल रही विचारधाराओं से युक्त विरोधी दुनिया में आकर 
काम करता है । उसमें साहस और खोज की भावना के लिए क्षेत्र प्राप्त होता 
है। सारा का सारा रचनात्मक कार्यक्रम कुछ ऐसे व्यक्तियों के समूह पर 
आधारित होता है, जो दिन-प्रतिदिन पारस्परिक सहयोग से अपनी योज- 
नाओं को कार्य रूप देते हैं। इस प्रकार एक सैनिक आक्रमण से भी अधिक 
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रूप में रचनात्मक कार्यक्रम उन उच्च गणों का विकास करता है। गांधीजी 
ने हमारे सामने अहिसक काय की एक व्यवस्थित योजना रख दी है, जो 
मानवता को युद्ध का एक नैतिक विकल्प प्रदान करती है ।# 
संगठन : यद्ध के लिए या शान्ति के लिए ? 

गत विनाशकारी युद्ध के पश्चात्‌ एक पीढ़ी भी नहीं गुजर पायी है कि 
संसार में शान्तिप्रिय लोगों पर यू द्ध के कुत्तों को फिर खुला छोड़ दिया 
गया है। समय-समय पर यह संकट हम पर क्यों आते है--बहुतों के मन में 
आज यह प्रश्न सर्वाधिक है। इसका उत्तर बहुत सरल है। यह सब इसलिए 
है, क्योंकि संसार युद्ध के लिए संगठित है, शान्ति के लिए नहीं। जब तक 
धरती का ढलान एक खास दिशा में रहता है, तब तक पानी उसी दिशा में 
बहता है । हम पानी को दूसरी दिशा में बहाना ही नहीं चाहते हैँ, तब वह 
दूसरी दिशा में केसे बहेगा ? अपनी इच्छाएँ कार्यरूप में बदल दें और धरती 
के ढलान में परिवर्तन छायें, तो पानी स्वयं ही उस इच्छित दिशा में बहने 
लगेगा । अगर हम शान्ति चाहते हैं तो कुल दुनिया का संगठन शात्ति के 
लिए करना पड़गा । 

जो लोग हमारे आदर्शों से परिचित हैं, वे जानते हैँ कि आधुनिक 
युद्ध व्यक्तिगत छोभ-लालच पर, प्रतिशोध के लिए नहीं छड़े जाते, बल्कि 
कच्चे माल, व्यापारिक माल और बाजारों को प्राप्त करने के लिए लड़ 
जाते हैं और उत्पादन की केन्द्रीय पद्धति के लिए यह आवश्यक है। जब 
तक हम उत्पादन का यह तरीका अपवाते रहेंगे, तब तक शात्तिपूर्ण 
परिस्थितियों के लिए हमारी इच्छा बच्चे के द्वारा चन्द्रमा प्राप्त करने की 
इच्छा से भी अधिक मूखेतापूर्ण रहेगी। जिस प्रकार हमारा आज का संगठन 
है, जिसमें यद्ध केवल अनिवाय ही नहीं है, वह आवश्यक है। यद्ध सभी 
प्रवृत्तियों के परिप्रेक्ष्य में रहता है । अगर आप रेलगाड़ी के तीसरी श्रेणी के 
डिब्बे की सीट को उठायें तो वहाँ आपको बन्दूर्के रखने का ब्रेकेट मिलेगा । 
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व्यापारिक संस्थान इस प्रकार से संगठित होते हैं कि उन्हें क्षणभर की 
सूचना से शस्त्र-उत्पादक कारखानों में परिवर्तित किया जा सकता है। 
सच तो यह है कि दुनिया सदा युद्ध करती है। सवाल सीधे, सक्रिय या 
परोक्ष युद्ध का है। १९१९ से लेकर १९३८ का समय परोक्ष युद्ध का समय 
है और सक्रिय युद्ध हमारे सामने है। कौन-सी स्थिति अच्छी है ? सच तो 
यह है कि जब तक मनुष्यों के जीवन में भय का राज्य है, तब तक शान्ति 
नाम की परिस्थिति हो ही नहीं सकती । ' 

युद्ध की घोषणा के समय ही बाजारों का शक्तिशाली नियन्त्रण स्पष्ट 
रूंप से सामने आ गया था। अपनी सामान्य-सी आवश्यकताओं के लिए, 
जैसे : कॉस्टिक सोडा, ब्लीचिग पाउडर आदि, जिनके उत्पादन के लिए 
हमारे देश में पर्याप्त मात्रा में कच्चा' माल उपलब्ध है, हम विदेशों पर 
निर्भर हैं। युद्ध की घोषणा के तुरन्त बाद ही कीमतें आसमान को छूने 
लगीं । कास्टिक सोडा १०) प्रति हण्डरवेट से बढ़कर ३५) हो गया । 
ब्लीचिग पाउडर ६ रु० सेर तक पहुँच गया। हम उनके बिना काम चलाने 
के लिए प्रयत्नशील हैं। गाँव के साबुन बनानेवाले, कागज बनानेवाले 
और चमड़ा तेयार करनेवाले इतनी कीमतें कैसे अदा कर सकते है ? हमें 
इन आयातित वस्तुओं से मुक्त होना होगा और उन्हें स्वयं बनाना होगा । 
जितने हम आत्मनिर्भर होंगे, उतने ही विदेशियों को अपने माल के लिए 
अपना बाजार बनाने के उनके उत्तेजन को कम अवसर देंगे और हम 
अपने सामान का जितना अधिक उपयोग करेंगे, उतनी माल की पूर्ति के 
नियंत्रण की आवश्यकता भी कम हो जायगी। शान्ति के लिए संगठन का 
वास्तविक आधार यही है और गांधीजी का सन्देश भी यही है। 

यूरोप के लोग अपनी आवश्यकताओं की अधिकता और विविधता 
कायम रखना चाहते हैँ और उसके साथ ही वे शान्ति भी चाहते हैं । 
शान्ति और जीवन के उच्च स्तर का आपस में मेल नहीं है। दुनिया' ने अभी 
तक इसे नहीं समझा है । गांधीजी की ७१वीं वर्षगाँठ के मौके पर उनको 
समपित पुस्तक के बड़े और प्रसिद्ध लेखकों ने भी इस मूह को नहीं पकड़ा 
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है। उन सबने विवादों का समाधान करने के सत्याग्रही तरीकों को ही: 
गांधीजी की वास्तविक देन माना है। यह देन महत्त्वपूर्ण तो है, लेकिन 
बहुत ही छोटी है। अगर गांधीजी के सारे जीवत का सही तरीके से अध्ययन 
किया जाय तो उनका संदेश इस दुनिया के लिए अपने देनिक जीवन को 
शान्ति के उद्देश्य की पूति के लिए संगठित करने का आह्वान है। यह तभी 
सम्भव है, जब हम अपनी आवश्यकता उन वस्तुओं तक सीमित कर दें 
जिन्हें हम अपने देश में प्राप्त साधनों से स्वयं उत्पादित कर सकते हैं ॥ 
क्या हम इस संदेश को मानने को तयार है ?# .. 


आठ 


विविध 


१. गांधी-स्तृप 

अपने युग में अशोक ने बौद्ध धर्म के सिद्धान्तों की घोषणा करने और 
उल्लेखनीय घटनाओं की स्मृति कायम रखने के लिए अपने साम्राज्य के 
विभिन्न भागों में स्तूप स्थापित किये थे । इस उदाहरण का अनुसरण करते 
हुए गांधीजी के कुछ नेकनीयत प्रशंसक इसी प्रकार के स्तूप कन्याकुमारी 
से कश्मीर तक लगाना चाहते हैं। ऐसे स्तूपों में तीन ओर गांधीजी के 
लेखांश अंकित होंगे और चौथी ओर गांधीजी की आक्ृति | ऐसे स्तूपों की 
लागत का अनमान ३० हजार रुपया प्रति स्तृूप आँका गया है। इस सुझाव 
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के पीछे जो उत्साह है, उसकी हम सराहना करते हैं । किसी महान्‌ पुरुष 
की स्मृति को चिरस्थायी करने की परम्परागत अभिलाषा के अनुकल ही 
यह सुझाव है। एक ही बात इस योजना के अनकूल नहीं पड़ती है और वह 
'बात स्वयं गांधीजी हैं । अगर खर्च का सवाल छोड़ दें तो और सब दृष्टियों 
'से इस सुझाव के पीछ जो उदात्त कामना है, उसकी प्रशंसा करनी होगी । 

चाहे गांधीजी की पसन्द के तरीकों से काम के संगठन के लिए ही 
रुपया चाहा जाय, फिर भी हमको लगता है कि स्मारक के लिए धन एकत्र 
'करने का विचार ही वर्तमान समय के अनुकल नहीं है। हमारी सरकार 
'लोकप्रिय सरकार है, इसलिए जो कुछ योजनाएं जनता के द्वारा प्रस्तुत 
'की जायें, उनका कार्यान्वयन सरकार के द्वारा किया जा सकता है। निजी 
'प्रयत्नों से रुपया एकत्र करता विशाल काम और जिम्मेदारी है, जिसकी 
'कोई आवश्यकता नहीं छगती, क्योंकि सरकार अपनी वित्तीय माँगों से बहुत ' 
'कम शवित लगाकर आ्थिक साधन प्रदान कर सकती है। धन एकत्रित 
'करने में जो शक्ति छंगायी जाय, उसका अधिक उपयोग रचनात्मक कार्यों 
में किया जा सकता है। गांधीजी के कार्यक्रम पैसे की कमी से कभी नहीं 
बिगड़े हैं । एक बड़ी कठिनाई सदा ही मानवीय तत्त्व की रही है। इसलिए 
सबसे बड़ा फण्ड, जो हमें इकट्ठा करना है, वह मानवों का फण्ड है और 
'जब इस प्रकार का फण्ड प्राप्त हो जाय, अर्थात्‌ जब समर्पण तथा त्याग-वृत्ति- 
वाले व्यक्ति-स्तूप होंगे, ऐसे स्तृप जो इस पृथ्वी पर दूर-दूर तक जायेंगे 
'और गांधीजी की शिक्षाओं की घोषणा करेंगे, वे केवल पत्थर के रूप में 
स्थापित होकर कुछ वाक्य नहीं बोलते रहेंगे। इत चलते-फिरते गांधी- 
स्तूपों से ऐसा प्रकाश उत्पन्न होगा, जो गांधीजी के अनुकुल होगा और एसा 
प्रकाश फैलाने में वे स्तूप केवल गांधीजी की आकृति के मुकाबले में गांधीजी 
'के अच्छे प्रतिनिधि होंगे । 

इसलिए हमारा प्रयत्न सामात्य परम्परागत पद्धतियों पर नहीं चलना 
'चाहिए, बल्कि हमें नये क्षेत्रों को खोजना चाहिए और गांधीजी के स्थायी 
'स्मारकों के रूप में मानवीय व्यक्तित्वों को तैयार करना चाहिए। 
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हमारे देश में आदशवादिता की कमी नहीं है । जिस नौजवान ने 
गांधीजी पर गोली चलढायी, उस गलत रास्ते पर जानेवाले नौजवान ने भी 
अपने तरीके पर अपना बलिदान ही किया है। उसने अपना जीवन ऐसे 
उद्देश्य की पूर्ति के लिए, जिसे वह उच्च मानता था, दे डाछा । अगर इसी 
तरह हमारे हजारों नौजवान गरूत मार्गदर्शन के कारण हिंसा के रास्ते पर 
चले गये हैं, तो अहिंसा का रास्ता न बतलाने के कारण यह गलती हुई 
और वह गलती हमारी है । 

कुछ संस्थाओं पर केवल रोक लगा देने से काम नहीं बनेगा । यह तो' 
देगची पर ढक्‍्कन लगा देने जेंसा ही है। किन्तु देगची में जो भाप इकटठी 
हो रही है, वह तो किसी समय उभरेगी ही । इसलिए आवश्यकता इस 
बात की होगी कि उस मूल्यवान्‌ मानवीय संपत्ति को, जो व्यर्थ जा रही है, 
रचनात्मक मार्ग पर लूगाया जाय और वह एसे नौजवानों के व्यक्तित्व 
के निर्माण के द्वारा संभव है, जिनमें वास्तबिक तत्त्व तो है, किन्तु जिन्हें 
सही रास्ता नहीं दिखाया गया है। इसलिए गांधीजी का सही स्मारक वह 
होगा, जो मानवीय व्यक्तित्व की इस विराद संभावित संपत्ति को एकत्रित 
कर सके और उसे एसे मार्ग पर ले जा सके, जिससे संसार में शान्ति और 
समता प्राप्त हो । 


इसकी पूर्ति के लिए आर्थिक साधन, चाहे वे कितने ही उपयोगी हों, 
अनिवार्य त: आवश्यक नहीं हैं। आवश्यकता स्त्री-पुरुषों की एक एसी सेना 
की है, जो अहिंसा और सत्य के उन आदर्शों से, जिन्हें गांधीजी ने सिखाया 
और समताया, अनुप्राणित हों और वेन केवल शब्दों द्वारा, बल्कि अपने 
दैनिक जीवन द्वारा इन सिद्धान्तों का प्रतिपादन दुनिया में जाकर करें। 
हमारे दिवंगत नेता की स्मृति को चिरस्थायी करने में ये ही उपयोगी 
गांधी-स्तृप होंगे ।# 
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२. बल्‍्लभभाई 
सरदार वल्लभभाई पटल के देहावसान से गांधीजी को नौजवानों से 


जोड़नेवाली मुख्य कड़ियों में से एक कड़ी टूट गयी है। यह अनुभूति शोक- 
जनक है कि तीन वर्ष के भीतर ही गांधीजी की भोतिक उपस्थिति के सम्पक 
जल्दी-जल्दी समाप्त हो रहे हैं। गांधीजी से जो व्यापक प्रेम का प्रकाश फेलता 
था, सरदार के भाषण प्रायः उसे पुनर्जीवित तथा प्रतिबिबित करते थे । 

सरदारजी की तीज देशभक्ति बढ़ों और नौजवानों, सभी पर समान 
रूप से असर डालती थी। उनकी दृढ़ इच्छा-शक्ति और कतंव्य के प्रति 
'निःस्‍्वार्थ समर्पण उनके चारों ओर के लोगों को सदा प्ररणादायी होता था । 
हममें से उन लोगों को, जिन्हें भारत के महान्‌ वीरों के इस शिरोभूषण के 
साथ रहने का महान्‌ सौभाग्य प्राप्त हुआ, उनके लिए सरदार-विहीन भारत 
की कल्पना ही असंभव है। वे एक सच्चे मित्र और बृद्धिमान्‌ सलाहकार 
तो थे ही, लेकिन वे कभी न पिघलनेवाले शत्रु भी थे, जिन्हें ब्रिटिश 
'साम्राज्यवाद बड़ी कीमत देकर ही समझ पाया । 

यद्यपि वे गांधीजी के आदेशों का वफादारी से पालन करते थे, पर अहिंसा 
के उस संत द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों में हादिक विश्वास शायद ही कभी 
जाहिर किया हो, तथापि यह उल्लेखनीय है कि गांधीजी ने जो रचनात्मक 
कार्य उन्हें सौंपा, उसकी हर तफसील की पूति भक्ति और सृक्ष्म साव- 
'धानी के साथ की । वे इस सीमा तक एसे कर्तव्यों की अपने काम की 
तरह मानकर करते थ कि बहुतों के लिए यह विश्वास करना कठिन 
'होता था कि रचनात्मक कार्य के प्रति उनकी भक्त गांधीजी के प्रति उनके 
वयक्तिक प्रेम व वफादारी से पैदा हुई है, न कि उनकी अपनी हादिक श्रद्धा 
'और विश्वास के कारण | यह एक एसा विरल गण है, जो सावंजनिक 
'नेताओं में मुश्किल से मिलता है। सरदार में सिपाहियाता गुण प्रचुर मात्रा 
में थे। यह भी उसका एक उदाहरण है। एसे मामलों में : 

उनका काम तक करने का नहीं था, 
उनका काम तो करने और मरने का था । 


विविध २१३ 


इस जन्मजात योद्धा के इस आदर्श का कितने लोग अनुकरण करंगे ? 

इस वफादारी के साथ अपने साथियों के साथ भी उनकी वफादारी 
जुड़ी हुई थी। साथियों पर किया गया विश्वास ही उन्हें अधिक 
'प्रथत्नशील होने के लिए प्रोत्साहित करता था। गांधी-शिविर के मेरे 
आरःम्भिक दिनों में मेरे ग्रामीण जीवन के अध्ययन में, खासकर खेडा जिले 
के अध्ययन में, उन्होंने मुझे बहुत प्रेरणा दी थी। गांधीजी जब जेल में 
गये तो उन्हींके कारण यंग इण्डिया' के सम्पादन का भार मुझ पर लाद 
दिया गया। बहुत-से अवसरों पर उन्होंने मेरी इच्छा के विरुद्ध मुझ पर. 
'जिम्मेदारियाँ डाल दी थीं। हम लोग मातृभूमि की जो कुछ सेवा कर सके, 
उसमें उनके विश्वास और मेत्री का बहुत बड़ा हाथ था । 
सरदार का देहावृसान यद्यपि व्यक्तिगत हानि है, इसे राष्ट्रीय हानि 
“नहीं माना जा सकता, क्योंकि ऐसे लोग तो राष्ट्र में अमर रहते हैं ! 

महापुरुषों के जीवन हमें सदा याद दिलाते हैं, 
कि हम भी अपने जीवन को उदात्त बना सकते हैं ।# 

३. मशीन 

इसका यह अभ नहीं है कि मशीनों का कोई स्थान नहीं है । जहाँ एक 
ही नाप-तौल की चीजें बनाने तथा एक ही काम के लिए बहुत-से आदमियों 
को लगाने की जरूरत होती है, वहाँ बड़ पमाने पर मशीनों का उपयोग 
होना निश्चित है। जहाँ निश्चित आकार-प्रकार के औजार बनाने हैं 
और प्रामाणिक वस्तुओं की आवश्यकता है, वहाँ इन चीजों का उत्पादन 
मशीनों के द्वारा होना आवश्यक है। किन्तु रोजाना के इस्तेमाल की चीजों 
का एक ही आकार-प्रकार होना जरूरी नहीं है। सींग का कंघा हाथ से 
बनाया जा सकता है, किन्तु इस प्रकार हाथ से बनाये हुए कंधे बिलकुल समान 
नहीं होंगे। ऐसी चीजों को प्रामाणिक बनाने का कोई लाभ नहीं । इसलिए 

प्लास्टिक के कंधे बनाना अनावश्यक है। इस प्रकार सामान्य उपयोग 
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की बहुत-सी दूसरी चीजे हैं, जिनका प्रामाणिक होना अनावश्यक है। इसके 
विरुद्ध सामान्य उपयोग की अधिकांश चीजें एसी हैं, जो व्यक्तिगत आव- 
इ्यकता और रुचि के अनुसार बनायी जानी चाहिए । ऐसे कार्यों के लिए 
केवल गृह-उद्योग और ग्रामोद्योग ही चल सकते है'। किसी आदमी के पैर 
के लिए यदि जूते का जोड़ा बनाना है, तो उसीके पैर के नाप का जूता 
बनाना चाहिए, यहाँ तक कि यदि उसके पर में कोई विकृृति है तो वह भी 
उसीमें खप जाय। इस प्रकार एक विशेष व्यक्ति के पर के नाप का जूता 
बनाना वैज्ञानिक होगा । इसमें मोची को एक विशेष आवश्यकता की पूर्ति 
के लिए अपनी साधन-कुशलता और सूझ-बूझ का इस्तेमाल करना पड़ेगा, 
जिससे उसकी कार्यकुशलता बढ़ेगी, जब कि प्रामाणिक जूते, यद्यपि उनका 
उत्पादन बड़े पेमाने पर होता है, उन्हें बिलकुल वैज्ञानिक नहीं कह सकते, 
क्योंकि वे किसी विशेष पर का नाप लेकर नहीं बनाये जाते । इसलिए 
मोची की अपेक्षा बड़े पेमाने पर जूते बनाने का धन्धा अवैज्ञानिक और 
इसलिए प्रगति के प्रतिकूल है |# 

केन्द्रित उत्पादन का भी हमें वास्तव में स्थान रखना होगा, लेकिन 
यह केवल जनहित के लिए होगा और उसका प्रबन्ध था तो मिलकर या 
सहकारिता के सिद्धान्त पर होगा। टेलीफोन, तार, सड़कें, डाक, पानी की 
व्यवस्था, जंगलों और खानों का प्रवन्ध-एसी सभी बातें स्वभावतः राज्य के 
हाथों में होंगी । इन सब चीजों में हम व्यक्तिगत छाभ को मौका नहीं दे 
सकते । माल-उत्पत्ति की समाजवादी मिल्कियत और प्रबन्ध के विरुद्ध 
विशेष आपत्ति यही है कि ऐसी परिस्थितियों में काम उतनी तेजी से नहीं 
होता । पर अगर समाज उत्पादन-केन्दों के आकार और कार्य-दक्ति पर 
उचित नियन्त्रण रखे, तो शोषण कम किया जा सकता है। जब तक मानव- 
स्वभाव में ही परिवर्तन नहीं होता, शोषण एकदम खतम कर देना असम्भव 
है । किसी-न-किसी रूप में शोषण बड़ी हृद तक मौजूद है। परन्तु मानव 
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के विकास को ध्यान में रखकर हमारा ध्येय इसको कम-से-कम करने का होना 
चाहिए। : ' : पूंजी लगाने का काम, व्यापार और बिक्री आदि सहकारिता 
की व्यवस्था में भी किये जा सकते हैं और इनमें बेहद निजी सम्पत्ति का 
खतरा नहीं हो सकता है।' 
४. जमीन और उसका उपयोग क्‍ 
हमें सबसे पहले खुराक और कपड़ों की फिक्र करनी चाहिए और 
उस दृष्टि से हमें खेती और ग्रामीण उद्योगों पर सारा ध्यान केन्द्रित करना 
चाहिए। खेती की पंदावार पर दो दृष्टियों से नियन्त्रण रखना पड़ेगा : 
(१) स्थानीय जरूरत के मुताबिक भोजन की चीजें तथा अन्य प्राथमिक 
आवश्यकताओं के कच्चे माल की उपज उसी प्रदेश में करता और (२) 
वहाँ की उपज ऐसी बनाने की कोशिश करवा, जिससे ग्रामोद्योग के लिए 
आवश्यक सामग्री मिल सके । फैक्टरी के लिए उत्पादन करना दूसरे नम्बर 
पर आना चाहिए ।*** जो अतिरिक्त जमीने हों, उनमें ऐसी पेदावार, 
जिनकी आसपास के प्रदेशों में जरूरत हो, की जा सकती है। फंक्टरियों 
के लिए की जानेवाली गन्ना, तम्बाकू, जूट आदि की पंदावार तो कम- 
से-कम या बिलकुल ही खतम कर देनी चाहिए । द 
अन्न और खाद : जमीन को किस किस्म की खाद दी जाती है, 
इस बात पर वहाँ के लोगों का, पेड़-पोधों का और जानवरों का स्वरूप 
तथा उन्नति अवरूम्बित है, यह बात बहुत कम लोग महसूस करते हूँ । 
जब हम जमीन को खाद देते हैं, तब एक किस्म से उसे खुराक ही देते हैं 
और यह खुराक जितनी पौष्टिक होगी, जमीन से मिलनेवाली उपज भी 
पौष्टिक होगी । और जमीन से जो चीजें पंदा होती हैं, वे बहुधा मनुष्यों 
और जानवरों की खुराक होती हैं। यह चक्र यहीं खत्म नहीं होता है । 
जमीन मनुष्यों और जानवरों के लिए अच्छी खुराक पंदा करती है, 


उपर मेमिमागएतामं्रंकोप्पााआंरपमाबक 





१. देखिये, गाँव-आन्दोलन क्यों १, पृष्ठ १११ | 
२, देखिये, स्थायी समाज-व्यवस्था, पृष्ठ १४६ | 
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वही खाकर हजम करने के बाद वह॒ जमीन के लिए मुफीद खुराक बन जाती 
है। इस प्रकार परस्पर सहायता का यह चक्र जारी रहता है, जिसमें 
मनुष्य, जानवर और पौध सभी का फायदा होता है। 

रासायनिक खादें जमीन की खुराक नहीं होतीं । वे एक उत्तेजक तौर 
पर हैं, जिससे जमीन की क्षणिक उत्पादन-शक्ति बढ़ती है। पर उसकी उपज 
में पौष्टिकता का प्रमाण कम हो जाता है। परिणाम यह आता है कि उस 
उपज पर निर्वाह करनेवाले मनुष्य और जानवरों का स्वास्थ्य उत्तरोत्तर 
गिरता जाता है, क्योंकि वे ऐसी जमीन की खुराक खाते हैं, जिसे स्वयं ही 
कोई खुराक नहीं मिलती, वरन्‌ एक उत्तेजक दिया जाता है। कई प्रयोगों 
से यह बात सिद्ध हो चुकी है और उनसे ये नतीज निकाले गये हैं : 

१. गोबर तथा कड़ा-करकटवाली खाद जिन जमीनों को दी जाती 
थी, उन जमीनों में उपजाये हुए गेहूँ की खुराकवाले बैल यद्यपि कद 
में छोटे और वजन में हलके थे, तब भी वे रासायनिक खादवाली जमीन के 
पंदा हुए गेहूँ की खुराक खानेवाले बैछों से अधिक ताकतवर साबित हुए । 

२. गोबर और कूड़ा-करकट की खाद मिलनेवाले खेतों की उपज 
पर पली हुई मुगियाँ रासायनिक खाद मिलनेवाली जमीन पर पली हुई 
म्‌गियों से अधिक अण्ड देती हैं। रासायनिक खाद की फसल पर पली मगियों 
के अण्ड बड़े और भारी होते हैं सही, पर पहली के अण्ड संख्या के कारण 
बाजी मार ले जाते हैं। पहली किस्म के बच्चे अधिक समय तक अपने घरों 
के बाहर रहते थे, जिससे यह सिद्ध होता है कि दूसरों की अपेक्षा उनमें 
जीवन-शक्ति अधिक है। गोबर की खादवाली जमीन की फसल पर पली 
हुई मुगियों के अण्डे अधिक जीवन-शक्तिवाले साबित हुए, क्योंकि उनमें 
सड़ने का प्रमाण बहुत कम निकलता था और अण्डे फूटकर बच्चे निकलने 
का प्रमाण अधिक था। 

३. गोबर की खाद की फसल पर पढी हुई म्‌गियों की विष्ठा की खाद 
रासायनिक खाद की फसल पर पली हुईं मर्गियों से श्रेष्ठ सिद्ध हुई। इससे 
यही साबित हुआ कि अच्छी फसल के कारण खाद भी अच्छी बनी और अच्छी 


विविध २१७ 


खाद के परिणामस्वरूप फसल अच्छी आयी। इस प्रकार गोबर और कड़ा- 
करकट की खाद एक एसा चक्र निर्माण कर देती है, जिससे एक पीढ़ी से 
दूसरी तक अधिकाधिक उन्नति होती चली जाय । 


इन प्रयोगों के अलावा यह भी देखा गया है कि जानवरों के खाने के 
(लिए गोबरवाली खाद की और रासायनिक खादवाली दोनों फसलों के दाने 
रखे जाये तो वे स्वभावतः गोबर की खाद के खेत के दाने अधिक पसंद 
'करते हैं । 

यदि रासायनिक खादों का अवलूम्ब करना ही हो तो भी वह हमारे 
देश में तो असम्भव ही है, क्योंकि इस विशाल देश की विभिन्न किस्मों की 
जमीन का विश्लेषण कर किस जमीन को कौन-सी खाद किस प्रमाण में 
ओर किस तरीके से दी जाय, यह बतलानेवाले रसायन-शास्त्री ही कितने 
हैं ? इस खाद की तनिक भी अतिरिक्त मात्रा काफी गड़बड़ी मचा देती 
है। जमीन में यदि खनिज द्रव्यों की अधिकता हुई तो कसा बुरा परिणाम 
निकलता है, इसके काफी प्रयोग किये गये हैं । मेनहीम के प्रो० रास ने 
जो प्रयोग किये, उन पर से एसा मालूम हुआ कि जमीन में यदि पोटेशियम 
का प्रमाण बढ़ जाता है, तो थ्रांबोसिस (खून का जमकर इकट्ठा होता ) 
'रोग होता है और शरीर पर बारीक-बारीक फुन्सियाँ उठने लगती हैं। वे 
लिखते हैं, “पोटे शियम नाइट्रेट पर पले हुए जानवरों की हर बढ़ती हुई पीढ़ी 
में अधिकाधिक थ्रांबोसिस की शिकायत होने लगती है । उन्होंने यह भी 
लिखा है कि इधर चन्द वर्षों से मनपष्यों में भी इस रोग का परिमाण पहले 
से नचौगना बढ़ गया है। 

णेगों का प्रतिकार : कई प्रयोगों से यह सिद्ध हुआ है कि जिन जान- 
बरों को गोबर आदि की खादसे पेदा' हुआ चारा, खासकर उसके पत्ते, 
खिलाये गये, उनमें रोगों का प्रतिकार करने की अधिक क्षमता पायी गयी, 
बनिस्बत उन जानवरों के, जिन्हें रासायनिक खाद की फसल या उसके 
पत्ते खिलाये गये। इस पर से यह स्पष्ट है कि योग्य खादें केवल जमीन की 
किस्म ही सुधारती हैं सो बात नहीं है,उनका परिणाम मवेशियों तथा मनुष्यों 
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पर भी होता है। इसलिए हमें चाहिए कि आज जब हमारे देश में मिट्टी का 
पृथककरण कर किस जमीन में कौव-सी, कब, कितनी रासायनिक खाद और 
कैसे डाली जाय, यह बतलानेवाले वेज्ञानिक मौजूद नहीं है, हम इसकी 
फिक्र रखें कि जो अनाज हम खायें, वह गोबर और कूड़ा-करकट की खाद द्वारा 
ही उगाया गया है। खाद से केवल किसान का ही ताललक रहता है, ऐसा 
मानना भूल है। उपभोक्ताओं को भी चाहिए कि वे इस बारे में सतके 
रह कि कौन-सा अनाज खाया जाय, क्‍योंकि बुरे परिणामों का शिकार 
उन्हें ही अधिक होना पड़ेगा । 

इस अनुभव से फायदा उठाकर कई पथ्यकर भोजन का इलाज बताने- 
वाले शास्त्री अपने रोगियों को गोबर की खाद से पेदा हुई फसल खाने की 
सिफारिश करते हैं । ऐसी फसलों को बॉयोडायनमिक कहते हैं। ऐसी खुराक 
का पेट पर और आँतों पर अनुकूल असर पड़ता है। एक जमेंत भोजन- 
शास्त्री लिखता है, “जिनको हाजमे की और कोष्ठबद्धता की शिकायत 
थी, उन्हें मेने बॉयोडायनमिक खुराक खाने की सलाह दी और उनकी 
खुशकिस्मती से वे दूसरी कोई दवा आदि का उपयोग न करते हुए चंगे हो 
गये। कई रोगियों पर आजमाकर में इस निरचय पर पहुँचा हूँ कि खासकर 
जब खुराक कच्ची खानी हो, तब बॉयोडायनमिक खुराक रासायनिक खादों 
से पंदा की हुई खुराक से कहीं अच्छी है ।# 
५. भूदान के साधन और लक्ष्य 

अहिसक व्यवस्था में हमें साधन और साध्य का स्पष्ट विचार सतकता- 
पृवंक रखना होता है। यदि साध्य पर थोड़ा भी अधिक बल दिया गया तो 
उसका परिणाम मोह और बाद में हिसा होता है। भूदाव-आन्‍्दोलन सर्वोदिय- 
व्यवस्था को स्थापना का प्रयत्न है, अतः हमें इसके अंगों पर सावधानी 
से विचार करना चाहिए और इसके साध्य तथा साधनों को अरूग करना 
चाहिए और उनके प्रति हमारा दृष्टिकोण क्या रहता है, इसके प्रति हमें 


# देखिये, हमारी खुराक की समस्या, पृष्ठ ५२-५३ | 
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जागरूक रहना चाहिए। भूदान के साध्य व साधनों को इस प्रकार से 
श्रेणीबद्ध कर सकते हें: 
१, आथिक -- साध्य : दरिद्रता-निवारण | 
साधन : समुचित उत्पादन तथा भूमि का उपयोग । 
२. सामाजिक--साध्य : माल॒कियत समाज में स्थापित करना । 
साधन : पुनवितरण । 
३. राजनेतिक--साध्य : भूमि का शान्तिपूर्ण हस्तान्तरण । 
साधन : आचरण और दृष्टिकोण को समझा-बुझाकर 
बदलना । 

लक्ष्य स्थिर करने और साधनों को शुद्ध रखने की आवश्यकता 
है। जब तक हम उचित साधनों को काम में छाते रहेंगे, साध्य 
अपने-आप सभलते रहेंगे। अतः हम अपना ध्यात साधनों के विचार 
पर केन्द्रित करेंगे: 

(१) दरिद्रता का निवारण जमीन का उचित उपयोग करने से ही हो 
सकता' है। जब हम निर्यात के लिए अथवा मिलों के लिए उत्पादन करते 
हैं तो हम बेरोजगारी की रचना करते हैं और दरिद्रता और दु:ख बढ़ाते हैं। 
अतः हमें अपना ध्यान आत्मनिरभेरता पर आधारित स्थानीय उपयोग के 
लिए उत्पादन पर केन्द्रित करना चाहिए। इस कार्यक्रम के विस्तार में 
किसानों और कार्य कर्ताओं को शिक्षण देने के लिए हमें कृषि-कॉलेजों ओर 
प्रदर्शन-केन्द्रों की अत्यन्त आवश्यकता है। 

(२) वर्तमाव में जमीन की जोतों का मुख्य छक्षण निजी मालकियत 
है। हमें इसे बदलना है। छोटी या बड़ी, कोई भी निजी मालकियत नहीं 
रहनी चाहिए। बड़े मालिक से जमीन लेना और छोटे किसानों को छोटे 
टुकड़ों में देना बहुत अच्छा नहीं है। जमीन जोतनेवालों को निश्चित 
अवधि के लिए लीज (किराये) पर दिया जाना चाहिए और वे किस प्रकार 
काम करते हैं, उसकी जाँच होनी चाहिए। इस कदम के लिए भी कृषि- 
कॉलिजों के माध्यम से कार्य कर्ताओं का शिक्षण आवश्यक है। 
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(३) जमीन का गात्तिपूर्ण हस्तान्तरण समझाने-बुझाने से होना 
चाहिए । लोगों के हृदय-परिवर्तेन के लिए हमें कार्यकर्ता चाहिए । इस 
लक्ष्य की पूति प्रशिक्षित कार्य कर्ता के साधन से हो सकती है। यह भी कृषि- 
कॉलेजों की स्थापना की ओर संकेत करता है। 

इस संक्षिप्त विश्लेषण से यह परिणाम निकलता है कि हमें 
कार्यकर्ता पर ध्यान देता होगा। समय और आकार पर ध्यान केच्द्रित 
करने से हम हिंसा की ओर बढ़ेंगे। लक्ष्यांक हिंसक योजना' के अंग 
होते है। 

चूँकि कार्य कर्ता ही हमारे साधन हैं, हमारी समस्या का मूल कार्यकर्ताओं 
को ढूँढ़ निकालना है। हम वर्तमान संस्थाओं में प्राप्त कार्य कर्ताओं को ही. 
इस काम में नहीं लगा सकते। इसका अथ हिंसा होगा । 

जब गांधीजी ने सत्याग्रहियों के लिए आह्वान किया तो उन्होंने अदा- 
लतों, कॉलेजों और स्कूलों को खाली करवा दिया। वे सब उक्त सीमा से 
बाहर थे। बल्कि ये सर्वोदय-विरोधी भी थे और उनका कमजोर पड़ना 
एक तरह से आगे बढ़ना था। में यहाँ यह उल्लेख कर द्‌ कि प्रत्येक आन्दोलन' 
के समय मुझ गांधीजी के स्पष्ट निर्देश प्राप्त-होते थे कि मुझे अपने कार्य का 
स्थान नहीं छोड़ना है। जान-बूझकर गिरफ्तारी मत कराओ, न कोई गेर- 
कानूनी काम करो । अगर तुम अपना कतंव्य ठोक तरह निभाते हो तो 
सरकार तुम्हें अवश्य गिरफ्तार करेगी। मेने न कभी कोई गेर-कानूनी काम 
किया, न जान-बूझकर गिरफ्तारी के लिए बढ़ा, पर फिर भी में सात बार 
जेल गया। अगर सर्वोदय-समाज-रचना के लिए हमारा जीवन समर्पित 
है, तो हम अपने स्थान को किसी भी परिस्थिति में तहीं छोड़ सकते। 
लक्ष्यांकों का स्थिर करता अति उत्साही लोगों को अनुचित कार्य 
करने को प्रेरित करता है। हमें इस लालच से सावधान रहना 


चाहिए । 
स्वदिय में कोई ऊचा या नीचा नहीं होता । पाखाना-सफाई का काम 


भी यदि सच्ची सर्वोदय-भावना से किया जाय तो वह किसी अन्य काम 


विविध २२१ 


के समान महत्त्व का है। विचारणीय बात एक ही है, वह है--अहिसा ! 
उससे अधिक आवश्यक और कुछ वहीं है ।# 

६. विज्ञान का अत्याचार 

विज्ञान मानवक्ृत नहीं है। प्रकृति कुछ अकाट्य और अटल नियमों 
के अनुसार निश्चित और नपे-तुले तरीकों से काम करती है। जब मनुष्य 
इन नियमों को समझ लेता है और उन्हे ज्ञान की एक पद्धति का रूप देता है, 
तो हम उसे विज्ञान कहते है । इसलिए इसका अर्थ यह हुआ कि कोई भी 
क्रिया उसी समय वैज्ञानिक कही जा सकती है, जब हर पहलू से वह प्रकृति 
के अनुरूप हो और जहाँ, जितना, हम प्रकृति से भटक जाते हैं, उतने ही 
अवैज्ञानिक हो जाते हैं। कोई आदमी, प्रकृति जिन तियमों के अनुसार काम 
करती है, उनका अस्पष्ट और मोटा ज्ञान प्राप्त कर ले और अपना काम 
चलाने के लिए उस अधरे ज्ञान का उपयोग करे तो एसा करने से वह 
प्रकृति द्वारा नियोजित मार्ग से दूर जा पड़ेगा। इस प्रकार भटक जाना अन्त 
में उसके ही नाश का कारण होगा, क्योंकि वह स्वयं प्रकृति की एक रचना 
है। उसका यह विनाश उसके अपने हाथों से ही हो सकता है या अधूरे 
ज्ञान के गलत उपयोग के कारण । क्‍ 
प्रगति में दोनों चीजें आ जाती हैं, सत्य और ज्ञान के नेसगिक स्वरूप 

की खोज और मनृष्य की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए उतका उपयोग । 
जहाँ तक हम प्रकृति के नियमों के अनुसार चलने में असमर्थ होते हैं, वहाँ 
तक हम सही हिंसा और विध्वंस को जन्मदेते हे,जो सामाजिक झगड़ों, 
जात-पाँत की बीमा रियों और घुणा, सन्देह और भय इत्यादि समाज-विरोधी 
भावनाओं के प्रसार के रूप में प्रकट हो सकते है। इन चिह्नों से हमें पता 
चल जायगा कि हम वैज्ञानिक ढंग से प्रगति कर रहे हैं या नहीं । यदि 
हमारी कार्य-पद्धति से समाज में सदभावना, शान्ति और सत्तोष पैदा 
होता है, तो भौतिक सफलता कितनी ही थोड़ी क्‍यों न हो, हम प्रगति के मार्ग 


॥ देखिये, वर्कोरियस लिविंग, पृ४ ३०-६३ | 
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पर हैं और यदि उससे असन्तोष और झगड़ पंदा होते हैं, तो भौतिक दृष्टि 
से हम कितने ही अधिक सम्पन्न क्यों व हों, हम पतन के रास्ते पर हैं, ऐसा 
समझना चाहिए ।% 
७. श्रम-मोीमांसा 

कर्म का उद्देश्य : जिस प्रकार खुराक जिस्म को बनाती और उसे तत्दु- 
रुस्त रखती है, उसी प्रकार कर्म का सच्चा उह् श्य मनुष्य की उच्च प्रवृत्तियों 
का विकास करना है। हमारा शरीर स्ताय, हड्डियों, खून आदि से बना हुआ 
है, इसलिए स्तायुओं की वृद्धि के लिए हमें प्रोटीन, हड्डियों के छिए के रशियम 
या चुना, खून की सफाई के लिए खनिज लवण और शक्ति और सफूर्ति के 
लिए कार्बोहाइड्रेट आवश्यक है। उसी प्रकार यदि कर्म का समग्र दृष्टि से 
विचार किया जाय तो वह तक॑-शक्ति, कल्पना-शक्ति, साहसपूर्ण कार्य करने 
की रुचि, स्तायू-मंडल की व्यवस्थित क्रियाशीलता में वृद्धि करता है। 

कर्म का विश्लेषण : यदि हम कर्म या काम का विश्लेषण करें तो 
दिखायी देगा कि वह अपने में शापरूप नहीं है। उसके दो महत्वपूर्ण अंग है : 

(१) वृद्धि और विकास का बीज अर्थात्‌ वह सृजन-शक्ति जिससे 
व्यक्तित्व का विकास और उसके सुख का निर्माण होता है और (२) 
'कंटाल या ऊब। जिस प्रकार एक बीज में अंकुर और स्टार्च दोनों रहते हैं, 
अथवा अच्छे सन्तुलित आहार में जिस प्रकार रस-पदार्थ और ऊर्जा दोनों की 
आवश्यकता होती है, उसी प्रकार कम का लाभ लेने के लिए उसके इन दोनों 
अंगों का' उसमें रहना आवश्यक है। कहावत है--प्रतिभा में १० प्रतिशत 
प्ररणा होती है और ९० प्रतिशत श्रम। श्रम के बिना प्रेरणा प्रभावशाली 
नहीं हो सकती । अतएव कम के द्वारा विकास करने के लिए श्रम करना 
आवश्यक है। हमें समूचे कर्म को लेना है। उसके टुकड़े करके श्रमवाले 
टुकड़ों से बचने की कोशिश नहीं करनी चाहिए। उस १० प्रतिशत्त प्रेरणा 

को पाने के लिए भी ९० प्रतिशत मेहनत करनी पड़ती है।' * "किसी भी 
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कला, विज्ञान या कारीगरी को हस्तगत करने का अन्य कोई छोटा मार्ग 
नहीं है। तब भी लोग हमेशा इसके सुरूभ रास्तों की कोशिश करते रहे है 
और अत्त में बुरी तरह असफल हुए है ।% 
काम के प्रकार 
हमारे अपने नित्यप्रति के कामों को तीन वर्गों में बाँठ जा सकता है : 
(१) दूसरे की आज्ञा से कोई श्रम का काम करना, 
(२) श्रम के लिए ही श्रम करना, 
(३) आत्मनिश्चयपूर्वक उद्देश्य की पूति के लिए श्रम करना। 
पहले वर्ग का श्रम गूलामी है। वह मानव-जीवन की सारी सजीव 
शक्ति को चूस लेता है। दूसरे वर्ग का श्रम ऐसा है, जिसमें शारी रिक विकास 
और वृद्धि होती है अथवा आनन्द मिलता है, जेसे खेल-कूद और व्यायाम । 
किन्तु मनृष्य की उच्चतर प्रवृत्तियों और शक्तियों कें विकास की ओर लक्ष्य 
रखनेवाला सच्चा कम तो तीसरे वर्ग में मिलता है। 
गुलामी में फिर दोष क्या है ? उससे काम करने की प्रेरणा और रुचि 
नष्ट हो जाती है, जिसके फलस्वरूप व्यक्तित्व गिरने लगता है और मान- 
सिक विकास का बीज निःसत्तव हो जाता है।“गुलामी में जो श्रम करना 
पड़ता है, वह कर्म नहीं, बल्कि भार होता है और इसलिए मृत्यु का स्थान 
ले लेता है। गुलामी में जो सबसे अधिक खटकनेवाली बात होती है, वह 
यह है कि मनृष्य बाहरी दबाव के कारण काम करता है, इच्छापूर्ण 
सहयोग या व्यक्तिगत प्रेरणा से नहीं । द 
दूसरे वर्ग के श्रम पर अधिक कहने की आवश्यकता नहीं है। किसी 
हृद तक वह आवश्यक है। एक सुव्यवस्थित जीवन में खेल-कूद का अपना 
स्थान है। किन्तु यदि यही जीवन का एक मुख्य धन्धा या उद्देश्य बन जाय 
तो खेल ही खेल, काम कुछ नहीं, इससे आदमी बुद्ध बत जायगा | प्राचीन 
ग्रीस और रोम में नीची जाति के लोग गुलाम थे, उनका सारा जीवन जानवरों 
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की तरह बीता। ऊँची जाति के लोगों ने खेल-कूद और मनोविनोद का रास्ता 
'पकड़ा, उससे उनकी शारीरिक उन्नति तो हुई, किन्तु अन्त में उन्हें नेतिक 
और आध्यात्मिक पतन का शिकार होना पड़ा । 

सन्तुलित आहार की तरह युक्त कार्य भी शरीर को शक्ति, स्वास्थ्य 
और विश्राम देनेवाला होता है। शरीर के व्यायाम के साथ ही इससे 
मानसिक विकास और सनन्‍्तोष भी मिलता है। आज सारा का सारा काम 
समाज के एक ही वर्ग पर, जो असहाय और छाचार है, छादकर उसके 
फलस्वरूप मिलनेवाले सुखोपभोग को हुजूरवर्ग के लिए सुरक्षित करके 
काम में जो अनुशासन निहित है, उसकी उपेक्षा करने की मनोवृत्ति हो गयी 
है। काम के अंगों का इस हद तक सार ही सार लेने की कोशिश की गयी है। 
शरीर-श्रम भी जो ये छोग करते हैं वह भी गोल्फ, टनिस, क्रिकेट, हॉकी, 
फ्टबाल' इत्यादि खेलरूपी गोलियों की सूरत में, जो स्वाभाविकतया 
खर्चीली और इसलिए गरीबों की पहुँच के बाहर की हैँ । ये विलास की 
सामग्रियाँ हैं, अम की उकताहुट और भारीपन से परे केवल मनोविनोद के 
रूप में इनका श्रम होता है । 

जब काम के एसे टुकड़े कर दिये जाते हैं, जिनमें सन्‍्तुलन कायम रखने 
का साधन नहीं रहता, तो बाह्यक्रिया भारी बोझ और क्रीड़ावाला अंग एक 
व्यसन बन जाता है। मनुष्य के विकास और उन्नति के लिए दोनों ही समान 
रूप से घातक हैं । गुलाम अभाव में मर जाता है और स्वामी अधिक 
'विलास में । 

जब काम के इस तरह से टुकड़े कर दिये जाते है तो हमारी समस्त 
वृत्तियों को संतुलित पोषण नहीं मिलता, जिसका नतीजा यह होता है कि 
राष्ट्रों का सांस्कृतिक विकास रुक जाता है। काम का फल केवछ उसकी 
क्रिया से प्राप्त होनेवाले स्थुछ परिणाम ही नहीं हैं, कर्ता के ऊपर भी उसकी 
प्रतिक्रिया होती है। "' कारीगर और उपभोक्ता के इस' मानसिक 
आदान-प्रदान के फलस्वरूप ही किसी राष्ट्र की संस्कृति पनपती है। इसलिए 
जब काम के अछूग-अलछगग टुकड़े करके कारीगर और उपभोक्ता के बीच में 
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कभी न पाटी जा सकनेवाली खाईं पेदा कर दी जाती है, तो वहाँ संस्कृति 
का स्थान नहीं रहता । केवल इसी प्रकार के काम में मनृष्य की प्रगति 
होती है। हमारे चरित्र का निर्माण जीवन के बड़े-बड़े संकल्पों से नहीं, 
बल्कि नित्य-प्रति के छोटे-छोटे प्रइनों को हल करने से होता है।' 
८. खुराक द 

विज्ञान से यह सिद्ध हो चुका है कि छंटा याने पालिश किया 
हुआ चावल स्वास्थ्य के लिए नुकसानकारक है । फिर भी सरकारी 
राशनिंग योजना में केवल' छटा हुआ चावल ही वितरित करने की योजना 
है।  वेज्ञानिक दृष्टि से ऊसर जमीन में और जंगलों में होनेवाले 
ताड़ के झाड़ों से यदि हम गुड़ और हशक्कर बना लें, तो आज गन्ने 
के काइत की बहुत-सी जमीन अनाज की काइत के लिए मिल सकेगी। 

खाद्य-पदार्थों के विशेषज्ञ कहते हैँ कि गुड़ एक अच्छी चीज है; 
क्योंकि उसमें खनिज, जीवन-तत्व और शक्कर, ये तीनों द्रव्य रहते हैं। 
शक्कर केवल शक्तिनिर्माण करती है पर वह स्वयं शरीर में घुलमिल 
नहीं सकती, इसलिए घुलने योग्य बनने के लिए वह अन्य पदार्थों के द्रव्य 
खींच लेती है । हाथ की बनी शक्कर में मिल की शक्कर से दसगुने 
खनिज द्रव्य रहते हैं । द द 

हम हिन्दुस्तानियों को ऐसी कुछ सनक सवार हुई मालूम होती है 
कि हम प्रकृति द्वारा प्रदान की हुई पौष्टिकता को मिलों का उपयोग करके 
नष्ट करना चाहते हूँ, हम हमेशा छँटा हुआ चावछ, मिल की बनी शक्कर 
और हायड्रोजनेटड तेल ही इस्तेमाल करना पसन्द करते है।' 
९. वनस्पति द 

कुनूर के न्यूट्रिशन रिसर्च इन्स्टिट्यूट के डाइरेक्टर डाक्टर व्ही० 
एन० पटवर्धन ने बताया है कि अपनी शोधों के फलस्वरूप वे इस नतीजे 
६. देखिये, श्रम-मीमांसा, पृष्ठ ५-५ | क्‍ 
२. देखिये, हमारी खुराक की समस्या, पृष्ठ ३१-३२ | 
हु | 
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पर पहुँचे हैं कि वनस्पति के उपयोग से प्राणियों की प्रजनन शक्ति 
का हास होता है। 

देश के भिन्न-भिन्न भागों में सरसों, तिल, नारियल आदि भिन्न-भिन्न 
तेलों के खाने का रिवाज है। आयुर्वेद के सिद्धान्तों के मुताबिक सब तेल 
एक से पोषक नहीं होते। जैसे बादाम का तेल दिमाग के लिए बड़ा मुफीद 
कहा जाता है, पर मैँगफली का तेल, यद्यपि उसमें कुछ पोषकता अवश्य है, 
मस्तिष्क के लिए हानिकारक वताते हैं। इस पहलू से सरसों, तिल और 
नारियल मूंगफली से कहीं अच्छे साबित होते हैं। अधिकतर वनस्पति के 
कारखानों में मूगफली और बिनौले का तेल ही काम में लाया जाता है। 
ये निचले दर्जे के तेल हैं और इसलिए वनस्पति काम में छानेवाले छोग 
अच्छ तेलों के प्रयोग से भी वंचित रह जाते हैं । 

इन बातों के होते हुए हमारी समझ में नहीं आता कि वनस्पति घी, 
सिवाय तेलों को साबृत तथा अन्य औद्योगिक इस्तेमालों के योग्य अवस्था 
में लाने के, बनाया ही क्यों जाय ? सच बात तो यह है कि घानी से निकले 
ताज तेल वनस्पति के मुकाबछे अधिक पचनशील और शुद्ध होते हैं । सच्चे 
घी से उसकी बराबरी करना ही मूर्खता है। 

कारखानेदारों के एक वैज्ञानिक हिंमायती लिखते हूँ, “वनस्पति घी की 
: गाय के घी से तुलना की जाय तो वह वेशक हलके दर्जे की खुराक है। पर यदि 
| उसकी तुलना उस तेल से की जाय जिससे वह बनाया जाता है, तब यह 
मानना ही पड़ेगा कि वनस्पति घी एक अच्छी खुराक है, क्योंकि: ( १) वह 
अधिक स्वादिष्ट है, और (२) वह अधिक दिन तक टिक सकता है। 

सत्य को छिपाकर केवल अर्थ सत्य के भरोसे से कारखानेदार अपने 
मतलब का कंसा प्रचार करते हैं, इसका यह सुन्दर वम्‌ना है। घी से तुलना 
करते समय वे यह मान लेते हें कि खुराक की दृष्टि से घी श्रेष्ठ है यानी घी में 
अधिक पौष्टिक तत्त्व हैं, पर जब तेल से तुलना करने का मौका आता है 
तब पौष्टिकता दर-किनार कर दी जाती है और वनस्पति घी की स्वादिष्टता' 
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और उसके टिकाऊपन की महिमा गायी जाती है, पर वर्णन करते समय 
उसे कहा जायगा, अच्छी खुराक, ताकि पढ़नेवाला उसे पौष्टिक खुराक 
ही मान ले । 

दूसरी बात यह है कि तुलना के लिए बिनौले का या मूंगफली का तेल 
लिया जाता है, त कि तिलल्‍ली से पेरा या सरसों के आमतौर से खाये जाने- 
वाले तेल, और तुलना के लिए मिल का तेल लिया जाता है न कि 
बैलघानी का ठण्डी पद्धति से निकाला हुआ तेल। इस पर से यह स्पष्ट 
है कि इस प्रकार के विधान करने का, मतलब है लोगों में गलतफहमी 
पदा करना । 

कारखानेवालों ने बहुत खर्चा उठाकर बड़े पेमाने पर इश्तहार छपवाकर 
लोगों में भ्रम प॑ दा करते का प्रयत्न शुरू कर दिया है। उसमें वे वनस्पति 
घी की मारगेरिन से तुलना करते है। वास्तव में ऐसी तुलना नाजायज है। 
वनस्पति घी तो बिनौले के या मूंगफली के मिलों में निकाले हुए तेलों से 
बनाया जाता है, पर मारगरिन ऐसे हलके हायड़ोजेनेटेड किये हुए तेलों से 
ही बनता हो, ऐसी कोई बात नहीं है । आमतौर से वह जानवरों की नरम 
चर्बी से या चर्बी और वनस्पति तेलों के मिश्रण से बनाया जाता है। चूँकि 
जानवरों की चर्बी से बना यह मारगरिन यूरोप और अमेरिका में अच्छी 
तरह प्रचलित है और बड़-बड़ वेज्ञानिक भी इस बारे में एक ही राय रखते 
है कि वह एक मुफीद और पौष्टिक खुराक है, इसलिए यहाँ उष्ण पद्धति 
से निकाले हुए वनस्पति तेलों से वना वनस्पति घी भी उतनी ही मुफीद 
और पौष्टिक खुराक है, यह कोई तकंशुद्ध दलील नहीं कही जा सकती । 
यदि तकंशास्त्र ताक में रखकर बातें करती हो तो हम एसी भी दलील 
कर सकते हँ--चूँकि घी एक पौष्टिक खुराक है, इसलिए वनस्पति घी भी 
पौष्टिक खुराक है। 

कारखानेदारों का दूसरा दावा है कि वे वनस्पति घी बनाकर देश 
की स्तिम्ध द्रव्यों की बेहद कमी दूर कर रहे हैं। क्या उन्होंने किसी भी 
तरीके से स्निग्ध द्रव्यों का उत्पादन बढ़ाया है ? उन्होंने तो मौजूदा अच्छी 
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चीज को एक बेकार और महँगी चीज में तबदील कर दिया है जो अधिक 
स्वादिष्ट और टिकाऊ है ! 

इस कमी को दूर करने के दो तरीके हो सकते हैं : (१) दूध की 
पैदावार बढ़ाकर, और (२) ठण्ढी पद्धति से निकाले हुए तेलों की मात्रा 
बढ़ाकर । ऐसा करने के लिए तिलहन बाहर भेजने पर रोक लगानी 
पड़ेगी और अधिक तिलहन की काइत भी करनी पड़ेंगी ।% 
१०. राहत कार्य के लिए संगठन 

सामान्यतः राहत की आवश्यकता किसी प्राकृतिक या आकस्मिक 
संकट के कारण उत्पन्न होती है, इसलिए सामान्यतः एक सुसंगठित संस्था के 
द्वारा तुरन्त कार्य आरम्भ कर देना संभव नहीं होता । सामान्य तरीका यह 
होता है कि कुछ मुख्य आदमी एकत्रित होकर मिल-जुलकर कार्य आरम्भ 
करते हैँ और सामान्य अपील निकालकर रुपया इकट्ठा करते हैँ । जब 
कोई दुर्घटना अल्पकालिक होती है, तो इस प्रकार के संगठन के अछावा 
और कोई स्थायी व्यवस्था की आवश्यकता नहीं होती। तत्काल कार्य 
आरम्भ कर दिया जाता है और वह शीघ्र ही समाप्त हो जाता है। 

लेकिन जब दुर्घटना के कारण व्यापक हानि हुई हो और जिसकी पूर्ति 
या पुननिर्माण में लम्बा समय छगनेवाछा हो, तो ऐसे राहत संगठन की आव- 
इयकता है, जिसमें कुछ स्थायित्व हो, जो सहायता एकत्रित कर सके और 
बुद्धिमता से उपयुक्त लोगों को, उनकी आवश्यकता के अनुसार सहायता 
वितरित कर सके । इस स्थिति में राहुत संगठन को बिना अर्ध-औपचारि- 
कता के १८६० के समिति-पंजीकरण कानून के अन्तर्गत पंजीकरण करा 
लेना चाहिए। इस कानून के अन्तर्गत कोई भी सात या सात से अधिक' लोग 
किसी साहित्यिक, वेज्ञानिक या परोपकारी उद्देश्य से या कानून की २० वीं 
धारा में उल्लिखित अन्य किसी उद्देश्य से मेमोरंण्डम आफ एसोसियेशन पर 
हस्ताक्षर करके और उसे कंपनियों के रजिस्ट्रार के यहां प्रस्तुत करके 
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समिति का निर्माण कर सकते हैं। जब तक संस्था का विसर्जत न हो, तब 
तक एक ही औपचारिकता की आवश्यकता होती है कि वाषिक सभा के 
१४ दिन की अवधि में प्रतिवर्ष व्यवस्था समिति के सदस्यों की सूची रजि- 
स्ट्रार की प्रस्तुत कर दी जाय । 

पंजीकरण के लाभ इस प्रकार हें: 

१, विधान-पत्र में उल्लेखित निश्चित नियमों के साथ स्थापित्व । 

२. इसके अलग अस्तित्व की कानूनी मान्यता । 

३. संचालक-मण्डल में संपत्ति निहित रहती है। 

४. सीमित उत्तरदायित्ववुक्त अधिकारी के नाम से मुकदमा किया 

जा सकता है या लड़ा जा सकता है। 


५. सारे दानदाताओं की बंठक बलाये बिना विधान में संशोधन की 
सुविधा । 


राहत समिति के सामान्य संगठन के संबंध में सुझाव : पहली बैठक में 
'राहुत समिति अपना विधान पास करती है और अध्यक्ष चुनती है। अध्यक्ष 
को कार्यकारी समिति की सहायता से काम चलाने का अधिकार दे दिया 
जाता है। कार्यकारी समिति के सदस्यों का चुनाव अध्यक्ष कर लेता है। 
एक यथा अधिक ऑडिटरों की तियक्ति कर दी जाती है। इसके पश्चात 
राहत समिति समय-समय पर मिलती रहती है। 

कार्यकारी समिति : कार्यकारी समिति अध्यक्ष के द्वारा चनी जाय। 
यह समिति स्वयं अपने पदाधिकारियों या जिले या शाखा के अधि- 
कारियों का चुनाव करे। यह महीने में एक बार या स्वनिर्णीत अवधि 
में मिले, नीति निश्चित करे, संदेहास्पद प्रइनों पर अपना निर्णय दे और 
निश्चित कार्यों की पूर्ति के लिए उपसमितियों की नियुक्ति करे। वह 
बैंकों तथा अन्य एजेण्टों की नियुक्ति करे, महत्त्वपूर्ण ठेके तय करे, 
मासिक बजट पास करे तथा विभिन्न राहत-कार्यों के लिए रकम निश्चित 
करे। दैनिक कार्यों की व्यवस्था विभागीय आधार पर अथवा शाखाओं 
द्वारा की जा सकती है। विभागीय आधार पर कार्य बहुत केच्दित हो 
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जाता है और शाखाओं के आधार पर काम किया जाय तो योग्यतावाले 
अधिक लोगों की जरूरत होती है। इत दोनों पद्धतियों का मिश्रण 
अधिक सनन्‍्तोषजनक हो सकता है। ऐसे काम, जिनमें उच्च कोटि के 
तकनीकी ज्ञान की जरूरत हों, जैसे-चिकित्सा संबंधी राहत, विभागीय 
आधार पर किये जायेँ और सामान्य राहत-सहायता शाख्राओं द्वारा । 
प्रभारी अधिकारी : विभागों तथा शाखाओं, दोनों के अधिकारी 
अपने एजेण्ट नियुक्त करें और उनके नीचे राहत-केन्द्रों और इकाइयों का 
संगठन करे। प्रभारी अधिकारी सीधे कार्य-समिति के प्रति जिम्मेदार हों। 
राहत-अधिकारी : केन्द्रों का काम चलानेवाले राहत-अधिकारी 
नियक्ति करनेवाली शाखा के मातहँत कार्य करें। आवश्यकता के अनुसार 
प्रत्येक कार्य में उनके पास सहायक एवं स्वयंसेवक हों । केन्द्र ही पीड़ितों' 
के प्रत्यक्ष सम्पर्क में आयेगा और दैनिक राहुत-कार्य चलायेगा । 
संगठन का इतना विस्तार सब जगह आवश्यक नहीं है । जहाँ विस्तृत 
क्षेत्र हो और जहाँ केद्धीय कार्यालय बिना श्रम के पीड़ितों के सीधे 
सम्पर्क में न आ सकता हो, वहाँ ऐसा किया जाय । जहाँ इतना व्यापक 
संगठन हो, वहाँ भी आरम्भिक प्रयत्न करता चाहिए, खास- कर जब 
दैनिक कार्यक्रम के अनुसार सुचारु रूप में कार्य चलने लगा हो । 
कार्यकारी व्यक्ति : किस-किस' योग्यतावाले लोगोंकों एकत्रित किया 
जाय, इसके विस्तार में जाना सम्भव नहीं। यह बहुत कुछ अध्यक्ष के 
प्रभाव पर भी निर्भर करता है तथा विभिन्न प्रकार के राहत-कार्यों के 
लिए विभिन्न प्रकार की योग्यता जरूरी होती है। तात्कालिक सहायता व 
रोकथाम के कार्यों के लिए डाक्टरों की जरूरत होगी, नवनिर्माण के लिए 
इञ्जीनियर आवश्यक होंगे, तथा इसी प्रकार अन्य भी जो कार्यकर्ता उप- 
लब्ध होंगे, उन्हें ही विभिन्न जिम्मेदारियाँ देने का प्रयास किया जाय । 
अधिकारियों के चुताव में जितनी सावधानी बरती जाय, उतनी कम है, 
क्योंकि इस चुनाव पर ही संगठन की सारी कार्यकुशलता निर्भर है ।# 
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